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चतुथ संस्करण की भूमिका 


पुसुतकके तृतीय संस्करणकी भूमिका ८ वृश्चिक २००१ को ढिखी 
गयी । उसके नो महीनेके बाद आज चतुर्थ संस्करणकी भूमिका लिख 
रहा हूं। इतनी जल्दी एक संस्करणका निकल जाना इस बातका प्रमाण 
है कि आज देश गम्भीर प्रश्नों पर गम्मीरतासे विचार कर रहा है। यह 
स्वाभाविक है। ज्यों ज्यों हम स्वराज्यके निकट पहुँच रहे हैं त्यों त्यों 
हमारे लिए आवश्यक हो जाता है कि हम इस बातका निश्चय करलें कि 
राष्ट्रीय जीवनकी भावी व्यवस्थाका क्‍या स्वरूप रखना चाहते हैं। इस 
निश्चयके लिए. समाजवादके शास्त्रीय स्वरूप और दूसरे देशोंके, जहाँ 
समाजवादका प्रयोग हो रहा है, अनुभवकों जान ओर समझ लेना 
अनिवाय्य है । क्‍ 

तृतीय संस्कार कई नये विपयोका समावेश किया गया था । इस 
धार उन भिपयों पर तो विस्तृत विचार हुआ ही है, समयानुकूल कुछ 
नये विपय भी सम्मिलित किये गये हैं। भारत ओर समाजवाद शीर्षक 
अध्यायमे इसके पर्च्यात उदाहरण मिलेंगे । इसके अतिरिक्त में समून्री 
पुस्तककों ही फिरसे देख गया हूँ. और कई स्थरछों पर संशोधन तथा 
सम्बंधन किया गया है। इस सारे परिवर्तन करनेंगें मेरा एकमात्र लक्ष्य 
यह रहा है कि पढ़नेवारलेका आजकछकी समस्याओंकी प्रष्ठभूमिमें समाज 
बादक सिद्धान्त जार अम्यासका रूप अवगत करा सकूँ। कहाँ तक सुझे 
सपालता मिली हैं इसका निर्णय बिज्ञ पाठक ही कर सकते हैं । 


जाल्पादेबी, काशी सम्पूर्णानन्‍्द 
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तृतीय संस्करण की भूमिका 


यह मेरे लिए गौरवकी बात है कि हिन्दी पाठक संसारने इस पुस्तकका 
भांदर किया है। जैसा कि पहिले संस्करणकी भूमिकामें ही संकेत कर 
दिया गया था, में स्वयं उन छोगोमें हूँ जो माक्स द्वारा प्रतिपादित 
दार्शनिक सिद्धान्तको पूर्णतया स्वीकार नहीं करते। बादकों लिखी 
अपनी दो पुस्तकों, व्यक्ति और राज' तथा जीवन और दरन' में मैंने 
तत्तत्‌ प्रसंगमें माक्संवादकी आछोचना भी की है और चिद्दिलास'में 
अपने दाशनिक विचारोंकी, जिनका आधार शांकर अद्वैतवाद है, विस्तारसे 
प्रकट भी किया है। फिर भी में समझता हूँ कि यदि साम्राज्यश्ञाही 
और शोषणका अन्त करके विश्वशान्ति स्थापित करना मनुष्यकी अभीष्ट 
हो तो उसे किसी न किसी -रूपमें समाजवादमूलक राजनीतिक और 
आर्थिक व्यवस्था स्वीकार करनी ही होगी। भाक्संवादसे किश्ित 
अस्वारस्य दिखलाते हुए भी मैंने व्यक्ति और राज'में इसी मतको व्यक्त 
किया है । - जहाँतक प्रस्तुत पुस्तकका सम्बन्ध है, मेरा यही प्रयास था कि 
इसमें माक्संवादका शुद्ध रूप ही पाठकोंके सामने रखूँ। मुझे यह देखकर 
प्रसन्नता होती है कि किसी आाढोचककों इस सम्बन्धमें आक्षेप करनेका 
अवसर नहीं मिला है | 

पहिले संस्करणके निकलनेके बाद ही इसकी कुछ कमियोंकी ओर 
मेरा ध्यान आइष्ट किया गया परन्तु जिस समय दूसरा संस्करण निकला 
उस समय में युक्तप्रान्तके कांग्रेस मन्त्रिमण्डलका अंग था और अवकाशकी 
कमीके कारण उन नुथ्ियोंको दूर न कर सका। अब इसका अवसर 


( २ ) 

मिछा है। समाजवाद नाम एक प्रकारसे माक्सवादके लिए रूढ़ि हो 
गया है फिर भी कई ऐशी विचारधागए हैं जिनको समाजवादके ही 
अन्तर्गत मांगा जा सकता है। माक्सवादमें भी कुछ लोगोंकों संशोधन 
या परिवर्तनकी आवश्यकता प्रतीत होते छगी है। इन विपषयोंका 
समावेश इस बार कर दिया गया है। एक परिशिष्ट जोड़कर मैंने 
संक्षेपमें यद दिखलानेका प्रयत्न किया है कि मेरे विचार कहाँ माक्स और 
ए.ऋगेल्सके मतसे नहीं मिलते । 

आशा करता हूँ कि यह परिवर्धन पुस्तकको अधिक उपयोगी बनानेमें 
सफल होगा | 


जालपादेवी, काशी | 


८ वृश्चिक २००१ सम्पूर्णानन्द्‌ 


भूमिका 


समाजवादपर पुस्तक ढिखनेवालेके लिए पाठकोंसे क्षमा- 
याचना करनेकी आवश्यकता नहीं है । इधर कई वर्षोसे जनताको 
इस विषयमें अभिरुचि रही है पर पिछले तीन वर्षोर्में यह 
अभिरुचि बहुत बढ़ गयी है। इसके पहले या तो यह थोड़ेसे 
विद्यानुरागियोंके मनोरञ्ञनकी सामग्री था या कुछ तथोक्त 
अतिवादियोंकी बहकी बहकी बातोंका अंग था। लोग इन 
बातोंको सुन लेते थे पर ठीक ठीक समझ नहीं पाते थे । जो कुछ 
सममभमें आता था बह विचिन्न ग्रतीत होता था, कमसे कम हमारे 
अनुदिनिके प्रशनोंसे तो उसका कोई भी सम्बन्ध' नहीं देख पड़ता 
था। रुसमें जो हो रहा था उसके गलत-सही समाचारोंने 
लोगोंको ओर भी घबरा और डरा दिया था । बस इतना कहे 
देना पय्योप्त था कि अमुक व्यक्ति बोल्शेबिक हे। सारी' जनता 
उसको सशंक दृष्टिसे देखने लगती थी । 

धीरे धीरे यह अवस्था बदली । पिछले सत्याग्रह आन्दोलनके 
उपरामके बाद कांग्रेस समाजवादी दल स्थापित हुआ। उसने 
समाजवादकों भारतीय राजनीतिकी जीवित धारा बना दिया। 
देशकी आर्थिक ओर राजनीतिक परिस्थितिने ज़नताको समाज- 
वादियोंकी बातें सुननेके लिए विवश किया । यद्यपि समाजवादका 
विरोध करनेवालोंकी कमी न थी परन्तु दलको अपने अचार- 


( २ ) 


काय्यमें बहुत बड़ी सफलता मिली। इधर कांग्रेसके वतेमास 
राष्ट्रपति पण्डित जवाहरलाल नेहरूके लेखों ओर भाषणोंसे इस 
दिलचस्पी ओर भी वृद्धि हुई है। 

हिन्दीमें' ममाजवादपर कुछ पुस्तक है. समय समयपर पत्न- 
पत्रिकाओंमें लेख भी निकलते रहे है। इनके द्वारा छोगोंको 
इस विपयका ज्ञान हुआ है पर मैंने इस साहित्यके विषयमें एक 
बातका अनुभव किया है। जो पुस्तकें लिखी गयी हैं उनमेंसे 
अधिकांशका लक्ष्य तात्कालिक राजनीतिक ग्रचार रहा है । उन्होंने 
पूजीशाहीके दोपों और जमीनदारी प्रथाकी बुराश्योंके ऊपर 
ज्यादा जोर दिया है। यह सवंधा उचित था ओर इसमें उनको 
काफी सफलता मिली हे। बहुतसे लोग अब इन बातोंको 
समभने लगे हैं ओर यह' मानने लगे हैं, कि इनको हटाकर किसी 
न किसी प्रकारकी समाजवादी “यवस्थाको स्थापित किये बिना 
देशका आर जगत्‌का कल्याण न होगा | पर एक खराबी भी हुई 
है. | साधथ!रणतः एक घारणा सी फेल गयी है. कि समाजवादका 
इतना ही अर्थ है कि इन दोनों प्रथाओंका विरोध किया जाय । 
जो लोग समाजवादसे सहानुभूति रखने लग गये हैं. उनसेंसे भी 
कुछ एसा समझते है कि पू जीपतियों ओर जमीनदारोंके जालिम 
होनेके कारण सगाजव [री उनके विरुद्ध हैं। जो छोग समाजवादके 
विरोधी हैं उन्हंंने यह आरान्ति फलानेकी भी पय्योप्त कोशिश की है 
कि समाजवादी भिन्न भिन्न वर्गको छड़ाना चाहते है, हिंसात्मक 
उपायोंसे जायदाद वालोंकी सम्पत्ति जब्त करनेका इरादा रखते 


की, 


हैं, पुरानी संस्कृति, आचार-बविचार, मजहब और परिवारके 
नियमों ओर बन्धनोंको हटाव तोड़ देनेपर तुले हुए है। समाजवबाद, 
साम्यवाद, पूँजीवाद, पू जीपति, वर्गयुद्ध आदि शब्द प्रचलित हो 
गये है ओर इधरसे उधर नासमगीके साथ फेंके फिरते हैं। 

इसलिए इस बातकी आवश्यकता प्रतीत होती थी कि एक 
पुस्तक ऐसी लिखी जाय जिसमें इस विपयके तात्विक पहलुओंपर 
विचार किया जाय। कई मित्रोंका ऐसा ख्याज्ञ था । इसी उल्ेश्यको 
सामने रखकर यह पुस्तक छिखी गयी हे । सम्भवतः जो बातें इसमें 
आयी हैं वह अन्य पुस्तकोंमें, विशेषकर पत्रिकाओंके लेखोंमें, आ 
चुकी हैं। यह मेरा दावा भी नहीं हे कि सेंने कोई नयी बात 
लिखी है परन्तु इन सब बातोंका समावेश यदि किसी एक हिन्दी 
पुस्तकमें हुआ है तो दुभोग्यवशात्‌ मुझे उसका पता नहीं है । मैं 
दूसरी भारतीय भाषाओँकी बाबत कुछ नहीं कह सकता | मराठी 
की एक पुस्तक देखनेमें आयी है पर उस भाषाका परिष्कृत ज्ञान 

- न होनेके कारण में उससे कोई लाभ न उठा सका । 

दूसरी पुस्तकोके अभाव, या उनसे अपनी अनभिज्ञता के 
कारण मुझे पारिभाषिक शब्दोंके सम्बन्धमें बड़ी कठिनाई पड़ी 
है। कुछ प्रचलित शब्दोंको तो छोड़ना पड़ा है--उदाहरणके लिए, 
कम्युनिज्मके लिए वर्गवादका प्रयोग मुझे बहुत ही गछत जचता 
हे--पर बहुतसे नये शब्द गढ़ने पड़े हैं। इनमेंसे कुछके विपयमें' 
मेरे मित्रोंकी भी मुझसे मतभेद हे। जसे मैंने वेल्यू? के लिए 
'अधघ! और 'प्राइस'के लिए 'मूल्यः रचा है। इनमें अर्थ शब्द 


( ४ ) 


सामान्य व्यवहार नहीं आता यद्यपि उसीसे निकला महाघ, 
महँगा के रूपमें प्रचछित हे । कुछ मित्रोंकी राय थी कि में 
अघकी जगह मूल्य ओर मूल्यकी जगह कीमत लिखे । मैं इस 
परामशको इसलिए न मान सका कि आजकछ मूल्य ओर 
कीमतका एक ही अथमें व्यवहार होता है अतः किसी किसी 
सन्दर्भमें अथ-विपय्थेय होनेकी आशकह्ा थी ।'नये शब्द में यह डर 
नहीं होता । ऐसे ही खयालोंसे प्रेरित होकर मैंने शब्द चुने हैं । 
संस्कृतसे सहायता ल्षेनेमें मुझे सवथा ओचित्य देख पड़ता है । 

समाजवाद बहुत गम्भीर ओर व्यापक शास्त्र है। तीन सो 
प्रष्ों मे उसका ज्ञान करनेका प्रयास करनेवाला कालिदासके 
शब्दोंमं कह सकता है--- 

तितीप॑दु स्तरम्मोहादुड॒पेनास्मि सागरम्‌ 

यह समभते हुए भी प्रयास करना पड़ा है। ऐसी दशामें 
मैंने यथासम्भव ऐसे विपयोंको चुना है जिनको मिलाकर साधारण 
प्रवेश हो जाय ओर शास्त्रकी गहनताका परिचय मिछ जाथ | 
यदि इसके आगे कुछ छोगोंकी अध्ययन करनेका उत्साह बढ़ा तो 
में कृतकृत्य हँगा। एक बार मेरा यह विचार हुआ कि पुस्तकके 
अन्तमें अप्येतव्य पुस्तकोंकी सूची जोड़ दूँ पर जिन पुस्तकोंक 
नाम इस सूर्चाम आते बहु सब अंग्रेजीकों हैं। ऐसी सूची 
कितने पराठकांक काम आयी यह कहना कठिन है। जो लोग 
अंग्रेजी जानते हैं. आर इस विपयके जिज्ञासु हैं. उनको पुस्तकोंके 
नाम जाननेमे त्रिशेष कठिनाई न होगी । 


( ४ ) 


समाजवादके अन्तर्गत कई ऐसे विपय हैं जो स्वयं स्वतन्त्र 
शाख्रोंकी मय्योदा रखते हैं| इनमें प्रमुख स्थान समाजवादके 
दाशेनिक आधारोंका है। इन आधारोंका पुस्तकके छठे अध्यायमें 
दिग्दशेन कराया गया है। मैंने वहाँ यह भी दिखलानेका प्रयत्न 
किया है कि कहीं कहीं यह विचारधारा भारतीय दाझ निक विचार- 
धारासे टकराती है । कई छोगोंको, जो सामान्यतः समाजवादी 
कार्य्य-क्रमको पूरा पूरा स्वीकार करते हैं ओर इतिहासकी आर्थिक 
व्याख्यासे भी सहमत हैं, इसमें कुछ कमी प्रतीत होती है । ऐसे 
छोगोंका कर्तव्य होना चाहिये कि इस अक्गकी पुष्टिकी ओर ध्यान 
दे ओर देखे कि कहाँतक इसके साथ' आध्यात्मिकताका समन्वय 
हो सकता है | दशनके ऐसे बहुत विद्यार्थी हैं. जिनकी चुद्धियांपर 
बहुत पहले शाह्वुर अद्द तबादकी क्वाप लग चुकी है ओर मनन 
द्वारा अविलेप्य हो गयी है। मैं स्वयं ऐसे ही लोगोंमें हूँ पर ऐसा 
सममता हूँ कि इन्द्व-न्याय ओर इतिहासकी आधिक व्याख्याका 
अद्ठ तवादसे निसगेतः विरोध नहीं है. । इस पुस्तकमें मैंने इस 
सामझ्जस्यकों दिखलानेका प्रयत्त नहीं किया है । यहाँ उसकी 
आवश्यकता भी न थी । 

परन्तु दाशनिक विचारोंके सम्बन्धमें इतना कहनेके बाद 
मैं इतना स्पष्ट कर देना चाहता हूँ कि प्रचलित साम्प्रदायिक 
व्यवस्था, धार्मिक दम्भ, भक्ूठी भक्ति और धर्म्मोपजीवियों द्वारा 
सम्पन्नों ओर शक्तिशालियोंकी खुशामदकी बाबत मैंने जो कुछ 
लिखा है वह पूर्णतया मेरी निजी राय है । भेरा ऐसा खयाल 
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है कि मेने आवश्यकतासे अधिक संयत भापासे काम छिया है । 

इस पुस्तकका भारतीय राजनीतिसे' प्रत्यक्ष सम्बन्ध नहीं 
है पर जिन लोगोंके लिए यह लिखी गयी हे बह एक विशेष राज- 
नीतिक ओर आर्थिक वातावरणमें रह रहे हैं । मुके आशा है 
कि वह समाजवादको केवल बुद्धि-विज्ञलासका विपय न सममेंगे 
प्रत्युत इस बातपर गम्भीरतापूर्वक विचार करेंगे कि इसके 
द्वारा उनको प्रथ्वीकी वर्तमान दुरवस्थाको सुधारने और मनुष्यों- 
को श्रुतिके शब्दोंमें वस्तुतः 'अम्नतस्य पुत्राःः बनानेमें' कहाँतक 
सहायता मिलती है। काय्यक्षेत्रमें प्रयुक्त होनेमें ही समाजवादकी 
सार्थकतवा है । 


जालपादेवी, काशी ) 


८ कन्या १९6३ सम्पू्णानन्द 


सरयाजवाद 


पहला अध्याय 
मानव-जगत्‌ 


'समम्‌ अजन्ति जना; अस्मिन इतिः यह समाज शब्दका 
अथ है | जिसमें छोग मिलकर, एक साथ, एक गतिसे, एकसे 
चरण वही समाज हे । एक साथ या ण्कसे? चलनेका अर्थ फोजी 
सिपाहियोंकी साँति किसी एक दिशामें क़दम मिलाकर चलना 
नहीं हे । तात्पर्य तो यह है कि लोगोंकी, उन लोगोंकी जो 
समाज के अंग हों, परिस्थिति पएूकसी हो, उनके प्रयत्न ओर उद्देहय 
णकसे हां । इसका यह अर्थ नहीं हे कि छोग एक ही काममें 
लगें हों, ठीक एक ही खाना खाते हों, एक ही प्रकारका वस्त्र 
पहनते हो, हर बातमें एक ठउयक्ति दसरे व्यक्तिका प्रतीक या छाया 
है।। ऐसा ने तो सम्भव हे, न उचित। पर यह सम्भव है कि 
सब लोगों के प्रयत्त एक दस रेके प्रपरक हा, अथात्‌ लोग भिन्न-भिन्न 
का्समार्म लगे हां पर उन सब कार्मोंके फलस्वरूप सबका कल्याण 
हो। काई भी इतना समथ नहीं हे कि सभी काम कर सके 
परन्तु यह सम्भव है कि कार्मोका बँँटबारा इस अकार हो कि 
जाहे कोई किसी भी काममें छगा हो, इन सब कार्मोका एकमात्र 
परिणाम यही निकले कि सबका भछा हो । यह तभी सम्भव हे 
जब कि यह अ्रमविभाग बद्धिप्वेक हों। सोच विचारकर यह' 
निमश्रय किया जाय कि सबके हितके लिए कोन-कोनसे काम होने 


ब्‌ समाजवाद 


चाहिये और कौन-कौनसे काम अहितकर होनेके कारण न. होने 
चाहिये। फिर लोगोंकी योग्यता देखकर योग्य योग्यन योजयेत? 
की नीतिके अनुसार जो जिस कामके योग्य हो उसको वही काम 
देना चाहिये। यदि ऐसा न हुआ तो कुछ काम तो ऐसे होंगे 
जिनमें अपने निजी दृष्टिकोशसे अधिक लाभ देखकर सभी 
उनकी ओर दोडेंगे ओर कुछको सभी छोड़ना चाहेंगे | इस प्रति- 
योगितामें कुछ लोगोंको चाहे जो छाम हो जाय पर समहको 
क्षति ही पहुंचेगी । ऐसी अवस्थामें लोगोंके प्रयत्न एक दूसरेके 
ग्रपूरक नहीं वरन्‌ विधातक होंगे क्‍योंकि यह सब प्रयत्न एक 
सूत्रमें बंधे न होंगे । 


इसका एक ओर परिणाम होगा। यदि श्रमविभाग बुद्धिपवक 
न हुआ तो पारिश्रमिक, मजदूरीका विभाग भी वद्धिपूवक नहीं 
हो सकता। अपने शरीरकी शक्ति ओर चाढाकीका दुरूपयोग 
करके कोई तो अनुचित, अथात अपने श्रमकी हृष्टिसे अधिक 
पारश्रमिक ले लेगा, किसीको बहुत कम मिलेगा । जिन लछोगोंके 
कामसे समूहका विशेष लाभ होगा वह कम पायँगे, दूसरे अधिक 
पा जायेंगे । इससे केवल व्यक्तियोंकी ही नहीं, बरन्‌ व्यक्तियोंके 
समूहकी मारी हानि होगी। सबका एक साथ चलना न होगा, 
प्रत्थेक॑ व्यक्ति अपने तुच्छ स्वाथकों ही देखेगा । तुच्छ' इसलिए 
कहता हूँ कि सबके भलेमें अपना भी भछा हो सकता है पर इस 
ऊँचे स्वाथंकी ओर कम ही लोगोंका ध्यान जाता है । 

समाज?” के इस अथको ध्यानमें रखते हुए हम जब मानब' 
जगत्‌की ओर दृष्टिपात करते हैं तो एक विचित्र हृहय देख पडता 
है। इस मानव-जगत्‌को, मलुष्योंके इस समूहको, “मनुष्य- 
समाज” कहते हैं। जसा कि एक पाश्चात्य लेखक कहता है 
“समाजका अर्थ है भाई चारा; एक उदेश्यकी सिद्धिके लिए काम 


मानव-जगत ३ 


करनेवाले, एक भावसे परिचाछित व्यक्तियोंकी बिना किसी 
प्रकारके दबावके अपनी इच्छासे, संचालित संस्था, जिसके सब 
सदस्य सबके हितके प्रयक्नकी सफलताके इच्छुक हों। “मानव- 
समाज? का भाव यह हे कि यह एक ऐसा संघटन है जिसको 
सबके हितके लिए मनुष्य-जातिने अपने संयुक्त प्रयत्नसे जन्म 
दिया है ।” & यह परिभाषा वस्तुतः 'समम्‌ अजन्ति जनाः 
अस्मिन! की विस्तृत व्याख्यामात्र हे। इसके ठीक होनेमें भी कोई 
विशेष सन्देह नहीं हो सकता | यदि एक उद्देश्य न हो, एक भाव 
न हो, सबके हितका विचार न हो, यदि सब केवल अपने तात्का- 
ल्िक सुख या घुनकी पूत्तिमें लगे हों, यदि सबके प्रयत्नोंका 
कोई एक लक्ष्य न हो, तो मनुष्योंके ऐसे समूहको भीड़ भले ही 
कह' ले समाज नहीं कह सकते । यदि संघटन ऐच्छिक न हो 
बरन किसी प्रकारके दबावसे हुआ हो तो भी यह समाज' नहीं 
हो सकता। राज इसी प्रकारका एक संघटन होता है । सरकार- 
के दबावसे छोग किसी न किसी सीमातक मिलकर काम करते 
हैं, उनके प्रयज्ञों ओर उद्देश्योंमें कुछ समता और एक लक्ष्यता 
भी देख पड़ती हे, पर यह संघटन कृत्रिम होता है। वियोजक 
शक्तियाँ बराबर काम करती रहती हैं ओर किसी भी कारणसे 
दबावके हट जाने पर संघटित अवयव बिखर जाते हैं। ऐसा 
संघटन समाज नहीं कहल्य सकता, इसमें वास्तविक 'सम-अजन? 
का अभाव है । 

पर शब्द मात्रके अतिरिक्त 'मानव-समाज!ः है कहाँ ? शब्दों- 
में तो आकाशका पुष्प भी होता है, गधेके सींगका भी अस्तित्व 
है। पर वस्तुस्थितिमें कहीं मनुप्य-समाज' देख पड़ता हे. ? 
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मनुष्योंमें काले, पीले, गोरे, भूरेका विभाग है; पाश्चात्य ओर 
अपाश्रात्यका प्रचण्ड विभेद है; आय्य, अनाय्य, हज्शी, अंग्रज़, 
फ्रेद्औ, अरब, रूसी, जर्मन, तुके, भारतीय, जापानीकी दीवार 
एकको दूसरेसे प्रथक्‌ कर रही हैं। क्‍या इन सबमें समाजके 
लक्षण पाये जाते हैं? आपसमें खानपानके रीति-रबाजसें जो 
भेद है वह तो नगण्य हैं पर उद्देश्योंकी समता, संघटन कहाँ हे 
आज गोरे सभी रह्जीनों पर आधिपत्य स्थापित करना चाहते हैं 
बहुत बड़े भूमागपर स्थापित कर भी चुके हैं; रज्ञीनोंमें इसके विरुद्ध 
प्रतिक्रिया है, वह गोरोंके आधिपत्यका विरोध कर रहे हैं। पर न 
तो सब गोरे, न सब रड्जीन एक साथ हैं। गोरे भी अनेक जातियां, 
अनेक राष्ट्रोंमें बंटे हुए हैं, जो आज एकका साथ देता है, वहीं 
कल अपने पुराने साथीके विरुद्ध पुराने शत्र॒का साथ देता है। एक 
मात्र उद्ठय स्वार्थ देख पड़ता हे पर स्वार्थ भी स्थायी नहीं हे 
क्षणिक हे। संघटन बनते हैं अ्पेर बातकी बातमें टूटते # 
विज्ञानका कहना है कि यह भेद प्रायशः कृत्रिम हैं। न तो किसी 
रज्न-विशेषमें कोई उत्तमता हे, न किसी रघ्ज-विशेपमें बुराई | अरब, 
भारतोय, अंग्रेज आदि अनादिकालसे शुद्ध ओर प्रथक जातियाँ 
नहीं है, सभी मिश्रित हैं। इतना ही नहीं, इनकी भोगोलिक 
सीमाएँ भी बराबर बदरूती रहती हैं. परन्तु आज यह जनसमृह 
अपने हितों?'को एक दूसरेसे प्रथक ही नहीं, विरोधी मानते है । 
न मनुष्यमात्रके हितका विचार है, न कोई एक लक्ष्य है, न 
किसी प्रकारका ऐच्छिक संघटन है। सब प्र*्वीपर रहते हैं 
उसी भाति जसे कि किसी जंगठ्में हिंख पशु रहते हैं। ऐसी दशामें 
यह कहना ग़छत है कि “'मनुष्य-समाजःका अस्तित्व है। मनप्य 
हैं; इतस्ततः उनके समूह फले हुए हैं, पर यह समृुह उस एक सचसे 
बँधे हुए नहीं हैं जो इनको एक समाज” का अंग बना सकता है । 
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यदि इनमेंसे कोई एक समाज” अथान्‌ समुदाय ले लिया 
जाय तो उसके भीतर भी वही समताका अभाव अथाोन्‌ वेपस्य 
देख पड़ंगा । प्रत्येक समुदाय कई विरोधी समुदायोंका समूह है । 
प्रत्येक समुदाय दूसरे समुदायोका विरोधी है| ज़मीनदार,क्ृपक, 
व्यापारी, महाजन, मिलू-साकिक, श्रमिक, दस्तकारी करनेवाले 
कारीगर, छोटी नोकरियोंसे पेट पालनेवाले, व्याजकी आपसे 
जीवन-निवाह' करनेवाले, यह सब प्रथक्‌ प्रथक समुदाय है ओर 
सबके हित भी प्रथक प्रथक्‌ है। प्रत्येक समुदाय अपने छाभकों 
सामने रखता है ओर उस छाभकी सिद्धिके लिए दूसरे समुदायोंको 
नीचा दिखानेके लिए तत्पर रहता है। इनमेंसे किसी भी जन- 
राशिका, किसी भी राष्ट्रका, संघटन बुद्धिपूबक, सबके हितके लिए 
नहीं हुआफ्े । 
भारतमें वशोव्यवस्थाने एक और जटिलता उत्पन्न कर दी हे । 
“कुंछ छोगोंकि हाथमें सामाजिक,,आर्थिक ओर राजनीतिक अधिकार 
हे; दूसरे छोग, जो प्रत्यक्तरूपसे' उनसे किसी भी गुणमें कम नहीं 
प्रतीत होते, इस सारे अधिकारसे बद्ित हैं । 
यदि हम इन छोटे समुदायों, ऋषक या वशिक समुदाय; 
ब्राह्मण था शूद्र समुदाय, के भीतर ग्रवेश करते है' तो भी बही दशा 
देखते हैं। बुंद्धिसंगतः संबरटनका अभाव है। समुदायका प्रत्येक 
व्यक्ति प्रत्येक दूसरे व्यक्तिका प्रतियोगी हे; प्रत्येक व्यक्ति यही 
चाहता हैं कि दसरोकों दबाकर उससे अपना काम निकाले । 
इसका अथ यही निकला कि सलप्यागें इस समय कहीं भी 
एक साथ मिलकर काम करनेका, एक ध्येयको सामने रखकर, संघ- 
टित रूपसे अपंनी अपनी शक्तिके अनुसार उस श्येयकी ग्राप्तिक 
लिए काम करनेका, अभाव है। इसमें सन्देह नहीं कि कुछ परो- 
पकारी व्यक्ति छोकसंग्रह-भावसे काम करते देख पड़ते हैं परन्तु 
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ऐसे छोग अपवाद मात्र हैं। अधिकांश मनुष्य ओर मनुष्य-समु- 
दाय केवल अपने प्रत्यक्ष स्वाथंकों सामने रखकर काम करते हैं 
और दूसरोंकों दबाकर अपने हितोंके साधनका अयत्न करते हैं.। 
दूसरे शब्दोंमें यों कह सकते हैं. कि प्रथ्वीपर मनुष्य तो हैं पर 
मनुष्य-समाज नहीं हैे। इस समय “समाज” एक कल्पना मात्र 
है | विशेष उद्देश्योंकी सिद्धिके छिए अस्थायी गुट बन जाते हैं 
परन्तु स्थायी बुद्धिमूलक संघटन, जिसमें रृक्ष्यकी एकता, अ्रमका 
ओर पारिश्रमिकका विभाग तथा एकके अयत्नका दूसरेके प्रयत्नके 
साथ सहयोग हो, नहीं हे । न तो किसी छोटे क्षेत्र, किसी समु- 
दाय, किसी राष्ट्रके भीतर समाजके लक्षण देख पड़ते है, न व्यापक 
रूपसे प्रथ्वीमरके मनुष्योंमें । 


इसका एक प्रत्यक्ष परिणाम देख पड़ता है। वह हे घोर, 
निरन्तर सघषे ओर अशज्ञान्ति। सबका हाथ सबके विरुद्ध उठा 
हुआ हे । व्यक्ति व्यक्तिमें, समुदाय ्मुदायमें, राष्ट्र राष्ट्रमें, संघप 
है। सब अपनी अपनी समभके अनुसार अपना भत्ता चाहते हैं 
आर, मुँहसे कहें या न कहें, सबका यह विश्वास है कि बिना 
दूसरोंको दबाये अपना भरा नहीं हो सकता। इस अकार दूसरोंसे 
होड़ करके, उनको दबाकर, अपनी जो भलाई की जाती हे वह 
स्थायी नहीं होती। जो एक आगे बढ़ता है उसके दस श्र हो जाते 
हैं, क्योंकि उसके आगे बढ़नेमें उनकी क्षति होती है। बह शत्रु 
आपसमें मिलकर उसको नीचे गिराते हैं और फिर आपसमे 
लड़ते हैं। क्‍या व्यक्ति, क्या व्यक्तिसमूह, सबेत्र यही तमाशा देख 
पड़ता है। मनुष्योंका जीवन एक विशाल युद्ध-क्षेत्र है। परन्तु 
साधारण युद्ध-क्षेत्रमें सेनिक स्वतन्त्र नहीं होते, सब किसी न किसी 
अधिकारीके अधीन होते हैं, उनका संघटन बुद्धिपूर्वक होता है 
ओर उनका तात्काछिक छक्ष्य एक होता है। परन्तु जीवनके इस 


हो 
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विशाल क्षेत्रमें इस बातका अभाव है। न लक्ष्यकी एकता हे, 
न बुद्धिसंगत संघटन है; केवछ अपने अपने क्षणिक स्वार्थ के लिए 
संघप है ओर संघर्षके फलस्वरूप अशान्ति है । 

यह लड़ाई पागलोंकी भाँति छड़ी जा रही हे । स्वाथंकी 
अम्रिमें मनुष्य अपनी बहुमूल्यसे बहुमूल्य सम्पत्ति भस्म कर रहा 
है। उदाहरणके छिए, विज्ञानको छीजिये। विज्ञान मनुष्यके 
मस्तिष्कका उत्कृष्टतम निष्कषे है । हवा, *पानी, आग, बिजलीको 
वहझ़में करना, रोगके कीटारुओंको पहिचानना, नये नये फल 
निकालना, थोड़ेसे परिश्रममें बड़े बड़े काम कर डालना--यह सब 
इस युगकी विशेषता है । पर यह विज्ञान आज विषली गेस, 
विस्फोटक, परमारशु बम, बनानेके काममें लगाया जा रहा है । 
जिन आविष्कारोंसे सबका भला हो सकता है उनका दुरूपयोग 
व्यक्ति या समुदाय या राष्ट्रविशेषके स्वार्थेके लिए किया जा रहा 
हे। पर यह एक ऐसा खेल हे जिसे सभी खेल सकते हैं। अतः 
सभी देशोंके विज्ञानाचाय्य अपनी विद्वत्ताका उपयोग मनुष्योंके 
संहारके लिए करनेमें प्रयत्नशील हैं. । विज्ञानने मनुष्योंमें आ्रातृ- 
भावका संचार भले ही न किया हो पर द्कालके बन्धरनोंकों तो 
ढीला कर ही दिया है । अतः लोग भलेके लिए न सह्दी, बुरेके ही 
लिए एक दूसरेको पहिलेसे अधिक प्रभावित करते हैं और अशान्ति 
अधिक भीपण रूप धारण करती जाती हे । 


यह लड़ाई केवल भोतिक क्षेत्रमें' नहीं लड़ी जाती | लोग 
अपने स्वार्थंकी सिद्धिके लिए केवल तोप, तलवार, बम ओर 
लाठीसे काम नहीं लेते । कूटनीति, चालाकी, 'तिकड़म” बड़े काम- 
की चीजें है, पर यह भी पर्याप्त नहीं है। व्यक्तियोंका काम इतनेसे 
चल सकता है क्योंकि व्यक्तियोंका जीवन थोड़ा होता है, उनके 
भागड़े भी जल्द ही समाप्त हो जाते हैं। परन्तु मत॒प्योंके कुछ 
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ऐसे समुदाय हैं जो व्यक्तियोंकी अपेक्षा अधिक स्थायीसे हैं। 
उनका संघर्ष दूसरे समुदायोंके साथ बराबर ही चलता रहता है । 
उनके “हितः संकुचित है, स्वाथमू लक हैं. पर एक प्रकारसे निग्रत 
ओर स्थायी हैं। ऐसे समुदायोंने एक विशेष प्रकारके शाख्रोंकी 
सृष्टि की है। इन्होंने अपने अपने लिए विशेष दशनों! या 
'सिद्धान्तोंका आविष्कार किया है। इनकी लड़ाइयाँ बौद्धिक 
क्षेत्रमें छड़ी जाती हैं। पहिले शास्रकी लड़ाई होती है, तब शखसे 
काम लिया जाता है। जमीनदारों, मिल-सालिकों, मज़दूरों,गोरी 
जातियों, अंग्रेजों, सबका अपना शाख है । विद्वानोंका एक दछ 
बड़ी गम्भीरतासे यह सिद्ध करता है कि संसारकी उन्नति इसी 
बातपर निर्भर हे कि सारा अधिकार पूँजीपतियोंके हाथमें रहे । 
दूसरा दल ठीक ऐसी ही बात मज़दूरोंके लिए कहता हैं। तीसरा 
दल अंग्रेजोंको उन्नतिकी घुरी बताता है ओर चौथा दल प्रगतिके 
केन्द्रको जमनीमें बताता है। यह सब तो ठीक नहीं हो सकते, 
पर इतिहासकी पुस्तक, अथशासत्र ओर दशनकी पोथियाँ, निबंध, 
पद्म सब इसी दृष्टिकोशसे लिखे जाते हैं। इस प्रकारके प्रचार- 
कार्यमें विपुल धनराशि रूगायी जाती है । इससे कुछ तो विप- 
ज्षियों या तटस्थोपर प्रभाव पड़ता है, कुछ अपने पत्तवाल्नका बल 
बढ़ जाता है। भें उन्नति-पक्षका सेनिक हूँ, जगत-हितके लिए 
छड़ रहा हूँ? ऐसा विश्वास हो जानेसे, चाहे विश्वास कितना ही 
निराधार हो, छड़नेबालेका उत्साह बढ जाता है। मनुष्योंमें 
समाज नहीं है परन्तु प्रत्येक समुदायने अपनेको यह समझ रखा 
है कि उसके ही हाथों समाजकी स्थापना होगी । 


इस कलहमय जीवनका एक ओर परिणाम देख पड़ता है । 
चारों ओर “मिध्यात्वः, कूठका व्यापार फेल रहा है । जो बात 
नहीं है उसको कह देना मात्र कूठ नहीं होता । आजकल, कबीर- 
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के शब्दोंमें, फकूठ ओढ़ना, बिछोना, चबेना हो रहा हे। किसी 
व्यक्ति, समदाय, राष्ट्रकों किसी दूसरे व्यक्ति, समदाय, राष्ट्रकी 
यितका विश्वास नहीं है। मलुप्यके नसर्गिक गुणोंका बहुत कम 
समादर है । विद्वान ओर कलाकार उन छोगोंके आश्रित है जो 
दूसरॉको दबाकर आगे बढ़नेसें समथ हुए है। जो दूसरोंकी 
सबसे अधिक सेवा कर सकता है उसकी नहीं वरव उसकी पूजा 
होती है जो दूसरोंके हितोंको पीछे करके अपने स्वार्थका साधन 
करता है। प्राचीन भारतीय धम्मंग्रंथ व्यक्तियों ओर समुदायोंके 
धर्म्मो अथात्‌ कत्तेव्योंका उल्लेख करते थे। आजके दिन सबको 
अपने अधिकारोंकी घुन है; कत्तेव्यक्षेत्र नहीं, अधिकारक्षेत्र बढ़ानेके 
पीछे सभी पागल हो रहे है । 
इसी व्यापक अविश्वास, अशान्ति, प्रतियोगिताका यह परिणाम 
है कि जगत॒का वातावरण कलहमय हो रहा हे । कहीं हड़ताल हो 
रही है, कहीं खेत उजड़ रहे हैं, कहीं कारखाने बन्द हो रहे हें 
एक ओर स्व॒तन्त्र देश गुलाम बनाये जा रहे हैं, दूसरी ओर बड़ 
बड़े शक्तिशाली राज आपसमें टकर ले रहे हैं, तीसरी ओर याद- 
गिय मची हुई हे ओर चोथी ओर विद्रोहकी आग मभक रही हे 
किसीको कलका सरोसा नही' है । विज्ञानने उपज॒को सोगुना बढ़ा 
या है। जहाँ. एक थानका बनना कठिन था, वहाँ बातकी 
बातमें हज़ारों थान बुने जाते हैं। जिस भूमि पर अज्नकी एक 
बाल नहीं उग सकती थी वहाँ अब खेत लहराते हैं। प्रश्वीके 
एक कोनेमें' पद! हुई वस्तु सुगमतासे दूसरे कोने तक पहुँचायी जा 
सकती हैं. पर यह सब होते हुए नंगों, भूखों, वेकारोंकी संख्या 
ज्याकी त्याँ है, वरन बढ़ गयी है। जितनी धनराशि अब देख 
पढ़ती है उतनी पहिलले कभी सन भी नहीं पड़ती थी परम्त निधन 
की संख्या द्रुत वेगसे बढ़ती जाती है । प्रथ्बीपर जितनी भोंतिक 
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सामभी है उसका सदुपयोग नहीं हो रहा हे । किसी प्रकारका 
संघटन नहीं है; समाज' नहीं है । 

ऐसा प्रतीत होता है कि मैंने किसी पुराणसे लेकर कलियुगका 
चित्र खींच दिया है । क्या किया जाय, वर्तमान समयथमें वस्तु- 
स्थिति ऐसी ही हे । 

बाकुनिनने एक जगह कहा है “समाज व्यक्ति से पहिल है । 
“मनुष्य तभी मनुष्य होता है ओर उसकी विवेक-बुद्धि तभी 
जागरित होती है जब वह समाजमें अपने मनुष्बत्वका अनुभव 
करता है। उस दशामें सी वह समाजके सामूहिक कामों द्वारा 
ही अपनेको व्यक्त कर सकता है।“समाजकी सीमाके बाहर 
मनुष्य सदेव जंगली पशु बना रहेगा |? आज नरराशि समाजके 
रूपमें संग्रथित नहीं है, इसीलिए मनुष्य स्वार्थी बनेला पशु हा 
रहा है । 


8। 


दूसरा अध्याय 


(पे 
धम्मं, सदाचार, राज और सभ्यता 


ऐसे बहुत कम लोग होंगे जो वर्तमान जगत्‌के उस स्वरूपको 
न स्वीकार करें जो पिछले अध्यायमें अंकित हैं, प्रर यह आत्तेप 
कई लोगोंको हो सकता है कि यह्‌ कहना कि सानवजीवन सर्वथा 
असंघटित है, अनुचित है। मैं यहाँपर यह स्पष्ट कर देना चाहता ् 
कि में ऐसा नहीं कहता कि किसी प्रकारका संघटन है ही नहीं । 
संघटन/ज़ो थोड़ा बहुत है पर ऐसा और इतना नहीं है कि उसके 
द्वारा मनुष्योंकी जाति 'मनुष्य-समाज? बन सके | 
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जो छोग इस कथनसे सहमत नहीं हैं. वह विशेषरूपसे' तीन 
शक्तियांका नाम लेते है जो उनकी सम्मतिमें मलुप्योकों एक 
सूत्रमें बॉबकर समाज? की स्॒ष्ठि, कमसे कम रक्षा, करती हैं । 
इनके नाम हैं धम्म, सदाचार ओर राज । | 

धर्म्म शब्दका अथे बहुत व्यापक हे । घारणाडुम्म इत्याहः 
यतोभ्यदय निःश्रेयससिद्धिः स धम्मः? इत्यादि इसकी प्राचीन 
व्याख्याएं हैं। तात्पय यह है कि जिसके द्वारा प्रजाका धारण 
हो, जिसके द्वारा प्रजा समृद्ध और सुखी हो, जो प्रजाको एक सूज्में 
बॉाधकर रखे, वह धम्म है । यदि धम्मका यही अथ हे तो यह 
कहना ठीक नहीं हे कि धम्म मनुष्योंको बाँचे हुए हे। ऐसा 
कहनेमें एक तो पुनरूक्ति दोप आता है क्योंकि इसका इतना ही 
अथ' हुआ कि जो समाजको बॉधता हे वह बाँधे हुए हे। दसरा 
बड़ा दोप प्रकर॒णुसम है । इस बातका प्रमाण क्या हे कि प्रजाको 
कोई भी सम्रद्धिकारी सूत्र बाँघे हुए हे ? हम तो अभी तक यही 
देखते आये हैं कि एसी कोई”“बस्तु हे ही नहीं । 

में धम्मकी सत्ता या महत्ताको अस्वीकार नहीं कर रहा हूँ। 
वस्तुतः मनुष्यको मनुष्य बनानेकी क्षमता सत्य, अहिंसा, अहाय- 
चथ्य आदि धरम्माड्डेंमें ही हे परन्तु इस समय वह वातावरण 
ही नहीं हे जिसमें धम्म मनुष्य-जीवनको अनुप्रमाणित कर सके। 

एक चीज़ है जिसे लोग प्रायः धम्म नामसे पुकारा करते हैं; 
मज़हब । मज़हबको सम्प्रदाय कह' सकते हैं। मज़हब एक 
तो नहीं हे परन्तु प्रत्येक मज़हबके लाखों, प्रत्युत करोड़ों, अल्ु- 

यायी हैं. ओर कुछ बातें सभी मजहबोंमें पायी जाती हैं। इस- 

लिए ऐसा विचार उठ सकता हे कि मजहब मनुष्यांको णकमें 
मिलाकर समाजके रूपमें संघटित कर रहा है । 

इस समय दो प्रकारके सम्प्रदाय हैं। कुछमें, जिनका सबसे 
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अच्छा उदाहरण ईसाई सम्प्रदाय है, आभ्यन्तर संघटन है । 
नीचेसे लेकर ऊपरतक सरकारी ढंगसे कर्मचारी नियुक्त हैं। इनके 
दर्ज बँघे हुए हैं, आमदनी नियत है, नियुक्ति ओर बिय्युक्ति तथा 
पदवृद्धिके नियम बने हुए है। दूसरे प्रकागके सम्पदायांगे, जिनका 
उदाहरण हिन्दू सम्प्रदाय है, इस प्रकारका कोई संघटन नहीं है । 
इन दोनों प्रकारके सम्प्र दायोंमें दो बातें होती हैं, किसी न किसी 
प्रकारकी उपासनाका कुछ उपदेश दिया जाता हे ओर अपने 
सम्प्रदायवालों तथा दूसरोंके साथ व्यवहार करनेके कुछ नियम 
बतलाये जाते हैं। उपासना या तो ईइबरकी होती है या तदधीन 
किसी देव-देवीकी। “ईश्वरःकी व्याख्या अनेक प्रकारसे हा 
सकती है । शारीरक सूत्रके 'जन्माद्यस्थ यतः सूत्रका जो भाष्य 
शंकराचाय्यने किया हे उसके अनुसार ईश्वर मायाशबल ब्रह्म है 
रामानुजके अनुसार वह जीवाजीवकी समपष्टि है; गोतमकशादके 
मतानुसार वह जीवों के संचित कम्मकि अनुसार उसको फल- 
भोगकी ग्राप्ति करानेवाछा जगत्‌का साक्षी ओर आरभम्भक है 
योगके अनुसार वह क्लेशादिसे अस्पुष्ट पुरुपविशेष मात्र है; इस्लाम 
ओर ईसाई मजहबके अनुसार वह “कतुमकतुमन्यथा कतुम'में 
समथ जगतका स्रष्टा, पालक ओर संहारक है। सचमुच ईश्वर 
है भी या नहीं यह विवादास्पद है, परन्तु यदि ईश्वर है तो उसके 
सम्बन्धमें इतने प्रकारके विचार घोर बुद्धिभेद उत्पन्न करते है । 


गनिकोंकों इस ग्रकारके बुद्धिभेदमें भले ही रस मिछता हो पर 
साधारण मनुष्य तो घबरा उठता है । इसीलिए प्रत्येक सम्प्रदाथ 
अपने अनुयाइयों में चाहे जसा ऐक्य उत्पन्न करे परन्तु विभिन्न 
सम्प्रदाय लड़ते रहते हैं। सम्प्रदायोंके आचार सम्बन्धी उपदेश 
भी एकसे नहीं हैं। कोन स्प्ृटय है, कोन अस्परश्य, क्या भश्य 
हूं, क्या अभक्ष्य, अन्य मतावलम्बीकी शुद्धि करके उसे अपने 
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सम्प्रदायम मिलछाना चाहिये या नहीं, कम्मकि फलका केसे भोग 
होता है, विवाह किस प्रकार होना चाहिये, इत्यादि अनेक प्रश्नों के 
उत्तर भिन्न्नभमन्न सम्प्रदाय सिन्न-भिन्न रूपमें देते है। इन्हीं सब 
बानांका यह परिणाम है कि सम्प्रदायके भेदके नामपर लाखां 
मनु॒प्य बलि होते है ओर आपसमें कलह मचा रहता है। प्राय: 
सभी सम्प्रदायोंको यह विश्वास है कि इसको सीधे इंश्वरसे आदेश 
मिला है; पर हिन्दका इंड्यर एक बात कहता है, मुसलमानका दसरी 
ओर ईसाईका तीसरी । इटलीकी सेना अबीसीनियापर आक्रमण 
करती हे ओर उभय पक्ष ईइबर, इसा ओर इसाकी सातासे विजय- 
की ग्राथना करते हैं। आज' मज़हबके नामपर छोग जलाये नहीं 
जाते परन्तु सकड़ों फिर भी इसी द्वारसे यमछोक जाते है। 
ईटबरकी किसी विशेष ढक्से पूजा करनेसे संकड़ों-हजारोंकी 
जीविका बनती हे, सेकड़ों-हज़राकी जीविका छिनती है। ईइबरको 
न साननेवाले सम्प्रदाय भी इस अखाड़ेभें किसीसे पीछे नहीं हे । 
बांद्भधाका व्यवहार इसका प्रम्भण हे । 


आचारके क्षेत्रमें मी यही दशा हे। में यह जानता हूं कि 
बड़ बड़े धम्मगप्रवत्तकोंने जगद्धिताय ही अपने धार्मिमक आन्दोलन 
चलाये; यह भी जानता हैं कि मज़हबने बहुतसे लोगोंकी पाशव 
प्रवत्तियांकी निरंक्रशताकों कड़े हाथों रोका हे; यह भी मानता हैँ 
कि आज भी ऐसे लोग हैं जो अपने साम्प्रदायिक विचारापर 
सचाईसे हढह हैं ओर इस विचारोंसे प्रेरित होकर यथाशक्ति बड़ी 
लगनसे लछाकसंग्रहर्भ लगे रहते 8; पर यह' सब बातें साम्प्रदायिक- 
कि इनिहाससे सम्बन्ध रखती है। इस समय तो इनकी 
गिनती अपवादांगें हे। आजकल तो सम्प्रदायोसे अनाचारकों 
ही सहायता मिंलती हैं ।« 
ऐसे छाखों व्यक्ति हैं जो बड़ ही सक्त है| । भगवजन्नास-जप, 
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भगवत्कथा-कीतन, के समय प्रेमगदगदढ़ हो जाते है, अपने 
आपको भूलकर प्रेमावेशमें नाच उठते हैं। मन्दिर, मस्जिद था 
गिरजा बनवानेके लिए श्रद्धालुओंसे छाखों रुपये मिल जाते है 
यज्ञ, साधुभोज ओर विधर्मियोंकी शुद्धिके लिए रुपयेकी धारा 
बहती ही रहती है । आयु थोड़ी है ओर शरीरके अवयवोंकी 
संख्या भी बँधी! हुई हे। इसलिए रुपये देकर जप, ब्रत आदि 
करनेके किए आदमी रख लिये जाते हैं। उनके किये हुए 
सत्क्मोका फल धनदाताको होता है। यह सब तो है पर जप 
ओर पूजा महाजनोंकों गरीबोंका गला दबाकर, उनके घर बिकवा- 
कर व्याजके नामपर तबाह करनेसे नहीं रोकती । ख़राब माल 
बेचने ओर णएकका चार मुनाफ़ा लेनेसे मज़हबमें फक नहीं 
आता। करोड़ोंकी सम्पत्तिके स्वामी मठाधीश भी अपनेको 
त्यागी साधु कहते हैं। लगोंके रक्तको चूसकर जो रूपया आता 
है उसमेंसे चार पेसे दानके रूपमें लोटा देनेसे' स्वका सोदा पक्का 
हो जाता है । 


यह कहा जाता है कि ईइवरके सामने सब बराबर हैं। “विद्या 
विनयसम्पन्ने, आह्यणे गवि हस्तिनि, शुनिचव इवपाके च?, विद्वान 
लोग समदर्शी होते हैं। जहाँतक शाखा्थंकी बात है वहाँतक 
तो समदरशन निर्विवाद' हे परन्तु व्यवहारमें इसका पता नहीं 
चलता | व्यवहारमें तो समुदाय समुदायके लिए दूसरा मजहन 
है। हिन्दुओंका ईइवर करोड़ों हिन्दुओंको अपने सामने आन ही 
नहीं देता। उनको मन्दिरोंमें जानेका अधिकार ही नहीं है। 
जब किसी राजा महराजा, सेठ साहकारके आजाने पर इतर लोग 
धक्के देकर हटाये जाने रूगते हैं, उस समय साम्प्रदायिक समदर्शिता 
थोड़ी देरके लिए आँखें बन्द कर लेती हे। ईसाई ओर इस्लाम 
मजहव वर्णो-भेद नहीं मानते, पर इसका तात्पयय यह नहीं.हे कि इनमें 
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ऊँचे नीचेका भाव नहीं हे । भेद इतना ही हे .कि उसका स्वरूप 
दूसरा है। यह भी स्वीकार करना होगा कि इस हृष्टिसे इस्लाममें 
व्यावहारिक समता अधिक है । ग़रीबका मज़हब दूसरा है ओर 

सीरका दसरा । ग़शीबको तो गला फाड फाहकर “'सन्तोप” का 
पाठ पढ़ाया जाता है; उससे यह कहा जाता है कि उसकी बतंमान 
ददशा उसके पृव॑जन्सके कृत्योंका फल है था ईश्वरकी ओरसे 
उसकी परीक्षा है। वह इस प्रारब्ध या किस्मतसे लड़ नहीं 
सकता। यह दवी व्यवस्थासे सर टकराना ओर विपत्ति मोल 
लेना ह। इसलिए उसे चुपचाप सब कुछ सह लेना चाहिये। इस 
सन्‍तोपका फल उसे अगले जन्‍म या स्वगंमें मिलेगा | परन्तु 
अमीर ओर बलीके लिए सन्तोपकी शिक्षा नहीं है। वह चाहे 
जसे ओर जितना धन जपाजन करे, अधिकारका उपयोग करे। 
निर्थेनके धन ओर निर्बलके बल कोई भगवान हैं. ऐसा कहा जाता 
है। यदि हैं तो उनसे किसी बलवान या धनीको कोई आशंका 
नहीं है । वह उनके दरबारमें रिश्वत पहंचानेकी युक्तियाँ जानता 
हैं। पर उनका नाम लेनेसे दुबल ओर निर्धनका क्रोध शान्त हो 
जाता है। जो हाथ सतानेवालांक विरुद्ध उठते वह भगवानके 
सामने बँध जाते हैं। आँखोंकी क्रोधाग्नि आँसू बनकर ढल 
जाती है। वह अपनी कमर तोड़कर भ्गवानका आश्रय लेता 
ह। इसका परिणाम कुछ भी नहीं होता । उसके आत्त हृदयसे 
उमड़ी हुई कम्पित स्व॒ग्लहरी आकाशमण्डलको चीरकर सगवानके 
सूने सिहासनसे टकराती है। टकराती है ओर ज्योंकी त्यों लोटती 
है। कबीर साहबके शब्दोंमें वहाँ कुछ हू नहीं, अरज अंबा 
कर, कठिन डंडोत नहिं टरत टारी?। आज हज़ारों कुलबधुओंका 
सतीत्व बलात ल़ुट रहा है, हज़ारांकों पेटकी ज्वाला बुमानेके लिए 
अबलाका एक मात्र धन बचना पड़ रहा हे, लाखों वेकस निरीह' 
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राजनीतिक ओर आर्थिक दमन ओर शोपणकोी चक्कीमें पिस रहें 
हैं पर जो भगवान्‌ कभी खम्भे फाड़कर निकछा करते थ आर 
कोसोंतक चीर बढ़ाया करते थे वह आज उस कलाकी भूल गय 
आर अनन्तशयनका सुख भोग रहे हैं। फिर भी उनके नामका 
लकड़ी दीनदुखियोंको थमायी जाती है। जो छोग ऐसा उपदेश 
देते हैं वह खूब जानते हैं कि अशान्तोंका क्राबूमें रखनेका इससे 
अच्छा दूसरा उपाय नहीं हैं। बंगालके दुर्मिक्षमें एक ओर १६ छाख 
प्राणी मरे, दूसरी ओर धम्मेग्राण व्यापारियोंने करोड़ों रुपये 
कमाये । जो दुखी है वह ओर दुखी होता जाय, जो सुखी ह 
वह निष्कण्टक सुख भोगता रहे, धम्मं-सम्बरालित संसारके लिए 
इससे उत्कृष्ट ओर क्या नियम होगा ' 


हि सबसे विछक्षण बात तो यह है कि यह बस अन्धर मचता रहता 
हे, दुबछ ओर निबल व्यक्तियों तथा समुदायोंका शोपण और उत्पी- 
ड्रन जारी है, पर कोई धम्माध्यक्ष चूं नहीं करता। जम॑नीमें यह दि- 
योंका क्या कुछ नहीं हुआ परन्तु ईसाई धम्मंगुरू पोपने मुँह नहीं। 
खोला । ब्रिटिश सामाज्यमें चाहे जो होता हो परन्तु त्िटेनके बाद- 
शाह डिफेण्डर आब दि फेथ? (प्रोटेस्टेपट सम्प्रदायके रक्षक ) बने 
रहते है । प्रजाकी वहिन-वेटियोंकी इज्जतका अपहरण पारनेबा[ल। 
भारतीय नरेश भी घर्मांवतार ही कहलाता हे। कोई ब्राश्यण 
पुरोहित किसी अनाचारी नरेश, ज़मीदार, महाजन, शासकसे 
नहीं कहता कि तुम अधर्म्मी हो, में तुम्हारे यहाँ घम्मकृत्य नहीं 
कराऊंगा, तुम्हारा अन्न नहीं ग्रहण करूँगा। स्वयं इन घमदयव- 
साइयॉकी जीविकामें कोई हस्तक्षेप कर बठे तब तो दसरी बात 
है, अन्यथा क्या भारतसें, क्या भारतके बाहर, घम्माचायय बराबर 
सरकार, बलवान और धनवानका ही साथ देते हैं। में यह जानता 
हैँ कि श्रुगु ओर अंगिरा, बुद्ध और शंकराचार्य ऐसा कदापि न 
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करते। यदि शाप देकर भस्म न कर पाते तो कुछ ऋ:पि-मुनि 
अप्याचारीकी उसी तरह मार डालते जिस तरह राजा मेन मारा 
गया था | एसा भी माना जा सकता है कि आज भी एस पंडित, 
संन्यासी, भुल्छा, पादरी है जो इस व्यापक अनाचारसे व्यथित हैं, 
पर धर्मदीज्षा भी व्यवसाय है ओर पुरस्कार देनेवालों अथच दंड 
देनकी सामथ्य रखनेवालांके विरुद्ध आवाज़ उठाना कठिन हैं| 

मज़हबने दम्भका जो वातावरण फेला रखा है उसमें उन्नति- 
का दम घटता है | अत्याचार, अनाचार, शोषण, उत्पीड़न चाहे 
जितना सक्रिय दुष्कम हो, चाहे चुप्पी साधकर आततायीको 
कितना भी ग्रोत्साहन दिया जाय, पर नाम ईड्वरका ही लिया 
जायबगा; दुहाई बेद, क़रान, इश्ीलकी ही दी जायगी। जो काम 
किया जाता हैं बह धर्मक प्रचारक लिए । जिसको देखिये वह 
सत्य, अहिंसा, अपस्मह, समता ओर विश्वशान्तिका उपासक 
& | जो स्वेन्छायारी शासक हे वह ईइबरका विनम्र निःस्‍्वार्थ 
सेबक ह । प्रत्येक शोपण शोपितक हितके लिए होता है । 


इस अवस्थाकी देखकर यह सानना पडता है कि धस-प्रवते को- 
का सबंश्य कुछ भी रहा हो आर सम्प्रदायोंका इतिहास कुछ 
भी बतलाता हो, इस समय तो मजहब विधातक शॉक्तिका काम 
कर रहा है । जसा कि एक प्रसिद्ध समाजवादीने कहाथा-'मजहब 
सागोंका बहा।श कग्लेकी दवा हैं ओर सम्रद्ध छठोग इसी कामके 
लिए लसमोचार्योा द्वारा इसका उपयोग कराते है!। वबतमान समयमे 
एजहनर्म इतसी ज्मता नहीं हे कि बह ठोगोंको एक सूत्र बॉल 

के, अतः बह सनष्य-्समाजका साथन नहीं हो' सकता । 


दसरी चीज़, जा मनुष्यकी संघटित करनेवाली बतलायी 
जाती है, सदाचार हे। सत्पुरुष, श्रेष्ठ शिप्ट छोग जो आचरण 
करें वही सदाचार हे | सदाचाग्के कई आधार हो सकते है । 
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एक आधार तो मज़हब हे पर यह आधार बड़ा दुबल है । मजहब 
एक स्वरसे नहीं बोलता | ईशवरने विभिन्न मतानुयाइयोंकी विभिन्न 
उपदेश दे रखे हैं । वह जगज्जनक होकर भी वलि ओर कुरबानीसे 
प्रसन्न होता है। एक ओर विश्वेश्वर बनता है, दूसरी ओर 
विधर्मियों और कभी कभी स्वधर्मियोंको मार डालने तकका 
उपदेश देता है। एक ही अपराधके छिए अछग अलग लोगोंको 
अछग अलग दण्ड देता है ओर एक ही सत्कम्सके पुरस्कार भी 
अलग अर्कूग देता है । अपने भक्तोंके लिए क्रानूनकी पोथीको 
बेठनमें वन्‍्द करके रख देता है। ऐसी दशाम मजहबके आधार 
पर कोई सा्वदेशिक स्थिर सदाचार-नियम नहीं बन सकता। 
जो आचरण स्वर्गके छाछच या नरकके भयसे बरता जाता है 
उसको यदि सदाचोर कहा जाय तो जेलका क्रेदी सदाचारियोंमें 
अग्रगण्य हो जायगा । 

कुछ छोग ऐसा मानते है कि मनुप्यमें कोई एसी देवी शक्ति 
है जिसके द्वारा वह सत्य-असत्य, 'सुक्ृत्य-कुकृत्य, में विवेक कर 
सकता है । परन्तु थोड़ा सा विचार करने से प्रतीत दोगा कि ऐसी 
कोई दिव्य शक्ति नहीं हे जो सदेव एक स्थिर ओर स्फुट आबाज़- 
से बोलती हो । भिन्न भिन्न देशों ओर समयोंमें, एक ही देझमें 
भिन्न भिन्न समयोंमें, एक ही देश ओर काहढूमें भिन्न भिन्न 
व्यक्तियोंके हृदयमें विभिन्न प्रकारकी ओरणाएँ उठती हैं। इसलिए 
ऐसी प्ररणाके आधार पर स्थायी सावभोम नियम नहीं 
बन सकता । ह 

वस्तुतः सदाचारका एक ही आधार हे--मनुप्यकी बुद्धि । 
जिस अकार बुद्धि यह निश्चय करती है कि दो ओर दो मिलकर 
चार होते है या पाँच, उसी प्रकार वह इसकी भी विवेचना करती 
है कि अमुक परिस्थितिमें किस प्रकार बरतना चाहिये । बुद्धि है 
तो व्यक्तिकी सहोदर, जन्मना सबकी बुद्धि एक सी नहीं होती 
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पर ज॑सी कुछ भी बुद्धि-सामग्री लेकर कोई व्यक्ति जन्म लेता है 
उसका विकास होना सम्भव हे। यह विकास उस व्यक्तिकी 
परिस्थितिपर निर्भर है। जेसे राजनीतिक, आर्थिक, कोडुम्बिक, 
सांस्कृतिक, साम्प्रदायिक ओर सामाजिक वातावरणमें कोई 
व्यक्ति पछता है उसीके अनुसार उसकी बुद्धि होती हे ओर उस 
अपनी बुद्धिके अनुसार ही वह दूसरोंके साथ आचरण करता हैं । 
यह' ठीक है कि मनुष्यकी कई प्रमुख जातियोंकी उन्नति कुछ दूर 
एक सी हुई है, इसलिए सदाचारके नियम भी सिलते-जुलछते हैं । 
इस हृष्टिसे सदाचारके नियसोंमें यह शक्तिथोड़ी सी हे कि मनुष्यों 
को एकमें बॉथें । पर इस शक्तिकी सीमाएँ भी स्पष्ट ह। जहॉतक 
कोई संघप नहीं उठता वहातक शरीफ़, सज्जन बनना सुकर हे । 
छोटो छोटी बातोंमें दब जाना भी शोभाकी बात है। पर जब 
स्वार्थंमिं टक्कर होती है उस समय यह ऊपरी रह्ढ उड़ जाता है 
क्योंकि जो ब॒द्धि आचरण स्रोत है वही स्वाथंसे कलुषित हो 
उठती हैं । उस समय न मज़हघ काम देता, न दहृदयमें ईडबरकी 
आवाज़ सुन पड़ती है। राष्ट्रोंके आधिक ओर राजनीतिक स्वार्थ 
विभिन्न है इसलिए उनका आचरण भी साधारण शिष्टाचार्क 
कसोटीपर नहीं रखा जा सकता | इसी प्रकार व्यक्तियोक स्वार्थ 
भिन्न हैं; मिन्नही नहीं, परस्पर विरोधी है। इसीलिए आचरणामें 
भी वषम्य ओर विरोध होता हे। जिन छोगोंके हाथ में सम्पत्ति 
ओर अधिकार है बह उसकी चिरस्थायी बनाना चाहते है, इसलिए 
सदायारक नियम भी ऐसे फंछाना चाहते है जिनमें स्थिति उनके 
अनुकूछ बनी रहे । उन लोगोंका आचरण इसके विपरीत होना 
बाभाषिक है जो. अधिकार ओर सम्पत्तिसे वच्चित है। जो 
परिस्थितिका ज्यांकी त्यों रखना चाहता है ओर जो उसको 
बदलना चाहता है, दोनोंके हृष्टिकोणमें अन्तर हे, बुद्धिमें अन्तर 
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है, लक्ष्यमें अन्तर है अतः आचरणामें भी अन्तर होगा | एक ह 
आचरणा-नियम दोनोंको बाँध नहीं सकते । 


सदाचारसे मिलती-जुलती वस्तु विधान, कानून है। स्थिति 

यम रखनेमें क्रानूनसे बड़ी सहायता मिलती है, क्योंकि क़ानूत 
द्वारा स्थितिको परिवर्तित करनेवालॉको दण्ड दिया जा सकता है। 
राजनीतिके सम्बन्धमें तो यह बात सभी देखते हैं। जो जोग 
सरकारको पलटना चाहते हैं. वह आये दिन जेल जाते हैं, जुर्माना 
देते हैं, काले पानीकी सर करते हैं या फाँसी पाते है। परन्तु 
आर्थिक क्षेत्रमें भी यही बात हैं। जिन लोगोंके हाथमे सम्पत्ति 
है उनका कानून बनानेबाली संस्थाओंमें प्रभाव है । वह ऐसे 
कानून बनवाते रहते हैं जिनसे लगान न देनेवालों या हड़ताल 
करनेवालोंकोी दण्ड दिया जा सकता है । यदि कोई व्यक्ति किसी भी 
चालबाज़ीसे एक करोड़ रुपया एकत्र कर लेता है तो क्रानून उसकी 
रक्षाका जिम्मा लेता है। कोई भूखा आदमी उसमेंसे चार पेसे 
भी विना पूछे ले ले तो वह जेल भंजा जा सकता है, पर क़ानून 
उस भूखेका पेट भरनका जिम्मा नही लेता | ऐसी दशामें कानून 
के प्रति सबका एक भाव नहीं हो सकता। क़ानून सब मनुष्योंको 
एक सूजत्रमें बॉधकर समाज नहीं बना सकता | 


अन्तमें थोड़ा-सा विचार राजके विपयमें भी करना होगा। 
लोगांका ऐसा विश्वास हे कि राजशक्ति सर्वोपरिं है, सबको 
समान दृष्टिसे देखती है ओर सबको एक सूत्रमें बाँध सकती है । 
पहिले तो कोई सावभोम राज नहीं है. अतः सब मनुप्य तो एक 
राजकी छत्रच्छायामें बँध नहीं सकते । 


हमको प्रथक राजाॉपर थोड़ीसी हृष्टि डालनी चाहिये | 
प्राचीन कालसे ही राजसत्ताधारियोंका यह प्रयत्न रहा है कि प्रजा 
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उनको सर्वोपरि, समहष्टि, निःस्वाथ ओर निष्पक्ष माने। बात य॑ 
हे कि कोई शासक कितना ही प्रबल क्‍यों न हो केवल बलप्रयोगके 
सहारे बहुत दिनांतक शासन चल नहीं सकता। अतः अ्रजामें 
ग्रह भाव उत्पन्न करना आवश्यक होता है कि राजग्रतीक अथात्त्‌ 
सरकार केवछ लोकहित अथात सर्वेहितसे प्रेरित है और उसका 
समर्थन करना सबका कत्तंव्य है। धर्म्माध्यज्ञोंसे राजकों इसमें 
बड़ी सहायता मिलती रही है। राजाबज्लाकों मानना धार्म्मिक 
कृत्य हो गया। मनु कहते हैं 'नाविष्णुः प्रथिवीपति:-ऐसा कोई 
राजा नहीं हे जो विष्यस्वरूप न हो। मुसलमान ओर 
इसाई सम्प्रदाय भी नरेशको इश्वरका नायब बतलाते थे। 


आज मज़हबमें न वह शक्ति हे, न मजहब ओर गाजसंस्थामें 

बह पुराना नाता हे। नरेश या तो मिटते जाते हैं या शक्ति 
क्षीण हो जाते हैं । परन्तु शासनपद्धति कुछ भी हो, राज तो 
है. ही और प्रत्येक राज अपनी ग्रजाके हृदयमें वही स्थान अब 
भी चाहता हे । इसलिए प्रत्येक राज यह दिखलाना चाहता है 
के बह सबका है ओर सबके भलेकी बात करता है। पर यह बात 
ठीक है नहीं । प्रत्येक देशमें, अत्येक राजमें, कुछ लोगांके हाथमें 
सम्पत्ति ओर अधिकार होता है। इन छोगोंका ही राजके 
सम्बालनमें प्रभाव पड़ता हे । सरकार इनके ही संकेत पर चलती 
है । क्रानन ऐसे ही बनाये जाते हैं. जिनसे सबसे पहिले इनके 
हिलांकी रक्षा है| | दास्थिक भाषाका प्रयोग करके भले ही घोषित 
किया जाय कि सब कुछ सबके हितके लिए होता है पर वस्तुतः 
जो प्रभावशानरी समदाय होता है उसका हित--उसके हि्ताकी 
चिर-सदा--ही ग्रथान लक्ष्य होता है। कहीं, जसे इस समय 
तिब्यतमें हे, धम्साचाय्यंका समदाय शक्तिशाली हे, कहीं सामन्‍्त 
रदार साथिकार होते है, कही जमीनदारोंका जोर होता है, कहीं 
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महाजनों और पूँ जीवाछोंका प्राधान्य होता हे । कब ओर कहाँ 
किस समदायके हाथमें राजसत्ता रही है यह बात उस समयक 
कानूनोंसे ओर शासन-व्यवस्थासे जानी जा सकती है | इसलिए 
राजसत्ता वस्तुतः शासक-समुदाय का संघटन है. ओर सरकार 
वस्तुतः शासक-सम्ुदायकी कार्यकारिणी समिति हे । 

परन्तु जहाँ शासकवर्ग हे वहाँ शासितवर्ग भी है। यह बात 
छोकतन्त्रात्मक शासनविधानसे छिपाये नहीं छिपती। आज' 
ब्रिटेन ओर अमेरिकामें छोकतन्त्रात्मक शासन हे, पार्किमिंट ओर 
कांग्रेस चाहे जो करें ऐसा प्रतीत होता है। पर सभी जानकारोंक 
यह विदित है कि पार्लिमेंट ओर कांग्रेस की नकेल घनिकों ओर 
'सम्पत्तिवानोंके हाथमें हे। प्रतिनिधि चुनकर , कोई आगे 
पर ऐसी बात नही' की जा सकती जो इन प्रभावशाली 
समुदायोंकों सचमुच नापसन्द हो। ऐसी दशामें ऐसे बहतसे 
अवसर आते रहते हैं जब शासितोंकी हत्या हो जाती है । 
इससे उनमें असन्तोप भी फेलता" रहता है। सरकार कहती 
हूँ कि राजकी आज्ञाका मानना प्रजाका अनिवाय्य कत्तव्य है पर 
दूसरा पक्त ऐसा नहीं मान सकता। जेसा कि छास्कीने 'ग्रामर 
आव पॉलिटिक्स? में कहा है “हमारी संस्कृत बद्धि सावेजनिक 
हितके लिए जो वस्तु अपनी ओरसे अर्पित करती है उसका 
नाम नागरिकता है। नागरिकताका परिणाम यह हो सकता है 
कि हम राजका समथंन करें पर यह भी हो सकता है कि हम 
उसका विरोध करें |? तात्पय्य यह हे कि जो छोग अधिकारसे 
वद्धित हैं वह ऐसा मानते हैं कि आवश्यकता पड़ने पर विद्राह 
'करना उनका जन्मसिद्ध अधिकार है । 


परन्तु शासक-समुदाय ऐसा नहीं मान सकता। फलतः दानों 
समुदायोंमें संघष वना रहता है। यह संघ प्रायशः अव्यक्त रहता 
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है। दोनों ओरसे वादप्रतिवाद होकर काम चछ जाता है। पर 
कभी कभी स्थिति गम्भीर हो जाती है । उस समय बलप्रयोगव 
नोबत आ जाती है। ऐसे अवसरपर शासित मसमुदायकों बड़ी 
असरविधा होती ह। उसका पतक्त कितना ही न्याथ्य क्‍यों न हो 
उसकी शक्ति बहत कम होती है । दसरी ओर राजकी संघटित 
शक्ति होती है। इसीलिए लेनिनने कहा हे “'बलप्रयोगके एकाधि- 
कारका नाम राज हैं? । 


अस्तु, वतमान समयमें जब कि शासक ओर शासित, अमीर 
ओर गरीब, का विभेद है, जब कि छोगोंके स्वाथ ओर “हितः 
बभन्न ओर परस्पर विरोधी हैं, न मज़हब, न सदाचार, न 
क़ानून, न गाजमत्तामें मनुपष्योंकी एक सूत्रमें ग्रथित करके समाजके 
रूपमें परिणत करनेकी क्षमता हू । इसलिए इनमेंसे किसीके भी 
द्वारा सोहाद ओर शान्तिकी स्थापना नहीं हो सकती। यह 
चीज जो देखने-सुननेमें' ऐक्य ओर समताको बढ़ानेवाली हैं 
वम्तुतः आपसमें लड़ने, एक दूसरेकी बुद्धिको मोहमें डालने ओर 
एक दसरेको दबानेका साधन हैं। इनका ही उपयोग करके 
लोग अपनी सम्पत्ति ओर अधिकारको चिरस्थायी करना चाहते 
सलिए यह, शान्तिके स्थानमें विग्नह का द्वार हैं । 


एक चीज़ ओर रह जाती हे । ऐसा कहा जाता है कि चाहे 
ओर कुछ न हो पर एक एसी निधि है जिसपर सभी या आय: 
सभी मनप्योंका स्वत्व है । बह निधि है हमारी सभ्यता | इसके 

स्रोत हैं। भारत, फारस, वबिलोन-असीरिया, मिस्र, चीन, 
यूनान, रोम तथा वतेसान यूरोपसे निकली हुई अनेक संस्क्ृति- 
ध्राराओंने मिलकर इसे जन्म दिया हे । अनेक भेद होते हुए भी 
शक सभ्य भारतीय एक सभ्य अंग्रेज़ या जापानीके साथ मिलने- 
जुलने में माईचारेका अनुभव करता हे। सदाचारके नियम, 
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साहित्य, कला, विज्ञान, दशन ऐसी डारियाँ है जो दृदयांका एक 
दुसरक साथ वां थे वना नहीं रहती । 

यह बात निराधार नहीं हे । बॉद्धिक जगतमे एस कई चेश्र 
हैं जहाँ विभिन्न प्रकृतिके, विभिन्न परिस्थितियोंम पत्न एुए, 
व्यक्ति सोहादपूषक मिल सकते हैं । आजकल विज्ञासका 
विकास इस ज्षेत्रकों विस्तृत वनाता जा रहा हे। पर जो बातें 
सदाचार, कानून राजके सम्बन्धमें कही गयी थीं वह यहाँ भा 
स्मरण रखने योग्य है। हमारे जीवनका आधार हो रहा: 
अपना अपना स्वार्थ । जबतक स्वार्थ नहीं टकराते तबतक 
मनुष्य हैं, नहीं तो पशु बन जाते है। एक गआहकके हाथ माल 
बेचनेके इच्छुक दूकानदारोंमें, एक नोकरीके इच्छुक उस्मीद- 
वारोंमें, एक उबर या खनिजपूरण ग्रदेशको हस्तगत करनेके टरुखुक 
राष्ट्रोमें, सभ्यता ढूँ ढ़े नहीं मिलती । ज्यों ज्यां स्वार्था का सातप 
तीत्र हाता जाता हूँ त्या त्या सम्यवका ऊपरो रक्न उड़ता जाता 
हं। एक समय था जब कि प्रतियोगिता इतनी तीजत्र न थी। 
उन दिनों स्वाथका सद्भप इतना जबरदम्त नहीं था| प्रथ्वी बी 
थी क्योंकि रेल-तारका अभाव था, जनसंख्या कम थी, दसरांका 
दवान आर अपने सुख-साधनके लिए आज जसे बेज्ञामिक 
उपायाका आविष्कार नहीं हुआ था। पर आज बिना तीज 
नरन्‍्तर, नरकुश आर नदय सट्ठपक अपने स्वाथक। सिद्धि नह 

हो सकती । आज स्वार्थ भी वेयक्तिक नहीं, सज़टित होता है 

जसा कि एक लेखक कहता हे--महाजन तो आदर्शवारदी ४ 
दानी हो सकता है पर बह्कू ऐसा नहीं हो सकता |! दानी और 
दयालु बड्डका एक दिनमें दिवाला पिट जायगा। इसका परिशाम 
यह हो रहा हैँ के सम्यताकी इदृष्टिसे मनप्यका पतन हा रहा 8 | 
पहलेकी नकल मात्र होती है परन्तु आजके शिक्षित व्याक्तिके 
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गराचरणम वह शील, सोजन्य ओर सचाई नहीं है जो पहले थी। 
है। इस हृष्टिसे उसमें स्वाभाविकता अधिक है कि बह भीतरकी 
ग्पगाआंकोी नम्ममूर्ति होता हैं। जां बुद्धि दूसरांकी बुद्धिसे दाव- 
पेंच करते रहनेमें, दूसरॉको बेवकूफ बनानेमें, दूसरोंको दबाकर 
' अपना कुछ लाभ कर लेनेमें, बराबर छूगी रहेगी वह न तो 
समभ्यताका विकास कर सकती हे न उसको बरत सकती हे । कुछ 
दिनोंतक पुरानी छकीर पीटती जायगी पर धीरे धीरे मनुष्योंके 
चित्त असंस्कृक और असम्य होते जा रहे हैं। चित्तकी ऐसी 
अवस्थामें सभ्यताका बाहरी उपकरण बहुत दिनोंतक नहीं टिक 
सकता । सभ्यम्मन्य सनष्य कहाँतक गिर सकता है इसका सबसे 
बड़ा उदाहरण उस बतावसे मिल सकता है जो जमनीमें यहदियों 
के साथ किया गया। 
. शिक्षा एक ऐसा साथन है जिसके द्वारा बुद्धिका विकास होता 
हैं। परन्तु शिक्षा स्वतन्त्र नहीं हैं। अ्रत्येको सरकार शिक्षाका 
नियन्त्रण अपने हाथमें रखती"हे ओर उसको एक विशेष प्रकारका 
भुकाव देती है । इसका उद्देश्य यह होता है कि शिक्षा पानेबाछा 
स्वतन्त्र विचार करनेकी योग्यता खो बठे ओर मत्येक प्रशपर उसी 
हकोणसे अक्षपात करे जो सरकार अर्थात्‌ राजके प्रभावशाली 
समुदायकों अभिमत है। जसे टकसालसे एक ही सांचेके ढले 
सिक्के निकलते हैं बसे ही शिक्षालयोंसे एक ही प्रकारकी बुद्धियाँ 
नकलती हैं । 
लेखक, कवि, चित्रकार, पत्रकार इस दोपको दर कर सकते 
है। मनुष्यके इस सामदिक सॉस्क्रृतिक पतनकों रोकनेका प्रयत्न 
#छ बही कर सकते है पर बह भी ऐसा प्रायः नहीं कर रहे 
: । सम्पत्ति ओर अधिकारके स्वामीकी बड़ी अज्भुता है। बह 
सरम्बतीके इन उपासकोंकों पुरस्कार ओर दण्ड दे सकते 
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अप्टन सिंक्‍्लेयरने 'मनी राइट्स” में इसके उदाहरण दिये हे । 

तन्त्रचेता लेखकों, कलाकारों ओर पत्रकारोंकों भूखों मारनंका 
प्रयत्न किया जा सकता है और किया जाता है। बहुत कम ऐसे 
छोग हैं जो इसका सामना करनको तथ्यार हैं। धम्म, देशभक्ति 
ओर विज्ञानकी मँ[ति साहित्य ओर कलाकों भी शहीदोंकी आव- 
उयकता है पर शहीद मिलते नहीं । अधिकांश छोग या तो ऐसी 
कृतियाँ प्रकाशित करते हैं जो गुशग्राहकों-अनाचारी, अत्याचारी 
परपीड़क समुदायों--में बिक जायेँ या वास्तविक जगतसे भाग- 
कर कलाके लिए कला? की निरथेक आवाज़ उठाते हुए कल्पनाके 
कृत्रिम जगतूमें निराधार रहस्योंका उद्घाटन ओर शब्दजालोंकी 
रचना करनेमें अपनी अतिभाको खो देते हैं। जसा कि राबटे 
ब्रिफाल्टने ब्रेकडाउन? में कहा है “लालच या कायरताके कारण 
साहित्यने विवश होकर वर्तमान विचार-जगतके उस क्षेत्रकों छोड़ 
दिया हे जिसमें जीवन ओर तात्कालिक महत्ता है ओर अप्रासह्नि 
कता, चतुरता, झूठी प्रतिभा ओर ऐसी तुच्छ बातोंका आश्रय 
लिया है. जिनको बाज़ारमें माँग है परन्तु जो संसारके जीवनकी 
वास्तविकतासे' पूणातया असम्बद्ध हैं। बादशाह नीरोकी भांति, 
रोम जल रहा हे ओर साहित्य बठा बेठा बाँसरी बजा रहा है । 
कलाके सभी सेदोंकी ठीक यही दशा हे |? 


आजकल चरित्रका जो हास हो रहा है वह सभ्यताकी जड़कों 
आर भी खोद रहा हे। एक ओर वह लोग है जो उत्पीड़नके 
शिकार है। इस कक्षामें हिन्द सम्प्रदायके अस्प्रहय, आधा पेट 
, खाकर काम करनेवाले किसान, मजदूर ओर दफ़्तरके बाबू , शरीर 
बेचकर पेट पालनवाली स्लरियाँ, प्रथ्वीकी परतन्त्र जातियाँ, यह 
सभी परिगणित है । इनके लिए सुख नहीं है। जो कुछ सुखका 
लवलेश इन्हें मिल जाता हे, उसे यह कहींसे छीन-मफपटकर पा 


है 


धम्म, सदाचार, राज ओर सभ्यता २ 


जाते है । इनकी दशा अपने स्वामियों ओर शोपकोंके सामने 
बसी ही है जसी कि छोटी मछलियोंकी मगर या शाकंके सामने 
होती है। धतता, चारबाज़ी, खशामदसे इनका काम' निकलता 
हैं। यह आशा करना कि इनमें सत्य, क्षमा, स्वाभिमान, नतिक 
वीरता पायी जायगी भूल हे । इनके तो चरित्र गिराये हुए हैं । 
दूसरी ओर इनके स्वामी हैं। उनका लक्ष्य हे अपने स्वार्थोकी 
रक्षा करना ओर इसके लिए दूसरोंसे काम लेना। वह अपने 
विशेषाधिकारों द्वारा बंभव ग्राप्त करते ओर भोगते है। परन्तु 
विशेषाधिकारोंका भोगना ही घातक हे। जो बलग्रयोग या बन्द्र- 
वुड़कीसे दूसरोंको दबाता रहता है वह स्वयं बलवानों से दब जाता 
हैं। हिन्दुओंकी ऊँची जातिवाले भड्लियों ओर डोमोंको दर दर 
करते हैं. पर अंग्रेजोंके पाँव चूमते हैं। जो बर्ताव दूसरोके साथ 
किया जाता है धीरे धीरे वह कुछ ऐसा अभ्यस्त हो जाता हे कि 
अपनों के साथ भी वही स्वाभ[विक प्रतीत होने लगता है। यूरोप- 
की जातियोंने एशिया और अफ्रीकाके निवासियोंको गुलाम 
बनाथा। उनमें जहाँ जहाँ स्वाधीनताकी आकांक्षा प्रकट हुई 
वहाँ वहाँ उसे निर्मम होकर कुचला। पर अब वही शस्त्र घरवालों 
पर चल रहे हैं। यूरोपके देझा देशमें पार्लिमेण्ट ओर लोकतन्त्रके 
ढोंगको पाँव तल्ले रोंद्कर अधिनायकतन्त्र स्थापित किया जा रहा 
है । कहीं इसका स्वरूप प्रत्यक्ष हे, कहीं अभी प्रच्छन्न है पर धीरे 
धीरे सबच्र यह रोग बढ़ रहा है। अधिनायकशाहीके शासनमें 


प्रजाके नागरिक अधिकारग--बह अधिकार जिनको गोरी जातियांने 
आजतक अपना ही सहज अधिकार समझ रखा हे ओर जिनको 


न देना या देकर छीन लेना गोरान गड्रीनांके साथ अपन बतावका 
अनिवाय्य अद्भग मान लिया हे--लुप्त होते जा रहे हैं। जो यूरोप 
वाले विदेशोंमें भेडियों जंसा आचरण करते हैं, वही आज अपने 


स्ट समाजबाद 


घरोंमें भेड बन रहे हैं। उच्छझुलताको अपना नित्यका व्यवहार 
बनानेवाले उसको अपने अपने देश के दन्तिक जीवनका अज्ज 
बनानेमें लगे हैं। मानव-जगत्‌ अर्थात भेड़ ओर भड़ियांका यह 
जमघट' बहुत दिनोंतक सभ्यताका स्वांग नहीं निभा सकता । 

._ जमेनी हार गया, इटली हार गया, शीघ्र ही जापान की भी 
पराजय होगयी । ऐसा प्रतीत होता हे कि अब अधिनायकों का 
युग गया ओर फिरसे लोकतन्त्रके दिन लोटे। सन फ्रांसिम्काम 
विश्वशान्तिकी जो योजना बनी है उससे लोगोंकों बहुत आशाएंँ 
हो रही हैं। यदि सचमुच अब युद्धका अन्त होने जा रहा है 
ओर मनुष्यमात्रके लिए भोजन-वसनकी सुव्यवस्था तथा भाष- 
णादिकी स्वतन्त्रता होने जा रही है तो यह मानना होगा कि 
अब सचमुच भनुष्य मनुष्य होने जा रहा हे। परन्तु ऐसे 
विश्वासके लिए पश्याप्त आधार नहीं मिछता | ब्रिटेन, अमेरिका 
ओर रूसमें हितसंघष प्रत्यक्ष रूफ्से चल रहा हैं, छोटे गजांकों 
कल बल ओर' स्यात्‌ छुछसे अपनी अपनी ओर मिलामेका यत्न 
जारी है, भारत तथा दूसरे परतन्त्र देशोंको स्वाधीन बनानेका 
सावदेशिक महत्त्व स्वीकार नहीं किया गया है। इसका अथ 
यह हुआ कि स्वाथ, हित-संघष ओर वषम्यका बोलबाला अब 
भी रहेगा। राज अब सी समुदाय विशेषकी स्वा्थसिद्धिका 
उपकरण रहेगा ओर मनुष्य संस्कृत, सुसंघटित समाजके अंगके 
रूपमें न रह सकेंगे। जो शक्ति सम्मिछित रूपसे सबकी उन्नतिमें 
लगनी चाहिये उसका अपव्यय परस्पर मूलोच्छेदमें होगा । 


तीसरा अध्याय 
सनातन शअभ्रश्न 


पिछले दोनों अध्यायोंमें मेंने जो कुछ लिखा है उसमें कोई 
नयी बात नहीं हे । उसकी विशेषता यही है कि वह आजकलके 
जगतका सच्चा चित्रहे इसीलिए प्रत्येक विचारशील मनुष्य उससे 
सहमत होगा। धर्म, मज़हब, क्रानून, राज, यह सब बड़े नाम हैं। 
इनके लिए हमार हृदयोंमें बडा आदर है | इसलिए यह माननेम 
चित्तको ठेस छगती हे कि यह सब संस्थाएँ कुछ समुदायोंके 
जो हमारे आदर के पात्र नही' हो सकते, स्वार्थोकी साधक हैं । 
बार बार दुहराना बुरा होता है, पर यह बात अच्छी तरह हृदय 
पर अंकित कर ल्ेनेकी है कि इस समय विघटन ही विघटन देख 
पड़ता है ओर जो कुछ थोड़ा बहत सम-अजन हे भी वह मलुप्योकते 
जगतको हिंस्र ओर स्वार्थी पशुओंकी वनस्थली बननसे रोकनमें 
असमथ हे । 


कुछ छोग तो इतना कहकर ही अपना परितोप कर छेंगे कि 

यह कलिकाल है, इसमें ऐसा होना स्वाभाविक ही है। परन्तु एस! 
मानकर बेठ रहना तो तामस अकमंण्यता हे । जिन लोगोंकी 
द्वि सात्विक 8. उनके चित्तम हठात एक प्रश्न उठता हैं । देश 
काल-पात्रके भदसे प्रश्नके रूपमें भेद हो सकता हैं, उत्तरमें भी 
निःसन्देश भद होता है परन्तु उसका मूल रूप एक ही हैं। यह 
वही प्रश्न हे जो सेत्रेयीने याज्ञवल्क्यसे किया था, जिसका उत्तर 
पानेके लिए शछुराचाय संन्‍्यासी हुए, जो कुमार सिद्धार्थ के चित्तमें 
उठा था | वह प्रश्न आज भी ग्रत्येक विचारशील मनुष्यकों छब्च 
करता हैं । आजकलके शब्दोंमें' उसका स्वरूप यह हो सकता है: 


३० समाजवाद्‌ 


“संसारमें इतना दुःख क्‍यों है ? खाद्य पदार्थोकी अपार राशि 
प्रतिवर्ष उत्पन्न होती हे, मिलांसे वर्रोंका पहाड़ निकल रहा है, 
लाखों वर्गकोस बसने योग्य भूमि पड़ी हुई है, एक देझमें उत्पन्न 
वस्तु सुगमतासे दूसरे देशोंमें पहुँच सकती है, घातक रोगोपर 
चिकित्साशाख्र विजय पाता जा रहा है, फिर भी इतने नंगे, 
भूखे, रोगी, निराश्रय क्यों हैं.) ऐसी अन्धी प्रतियोगिता किस 
लिए हो रही है ? सुख ओर शान्तिके इतने साधनोंके होते हुए 
इतनी बेचेनी, इतनी अशान्ति क्‍यों हे ? सुखके साधन थोड़ेसे 
3 8 छू 3 जर 0 ड्धिमें शक के 
लोगोंको ही क्‍यों लभ्य हैं ? जिस सम्पत्तिकी वृद्धिमें इतने लोगोंके 
हाथ छगते हैं उसका उपभोग सब क्‍यों नहीं कर सकते ? राष्ट्रोकी 
स्वतन्त्रताका क्‍यों अपहरण किया जाता हे ? युद्ध क्यों होते है 
मनुष्य जल, वायु और विद्युतकों अपने वशमें कर सकता है; 
अरबों कोस दूरकी नीहारिकाओंको हृष्टिगत कर सकता हे ओर 
अगोचर परमाणुओंकी गतिविधिकी गणना कर सकता है पर 
उसकी बुद्धि अपने जीवनको संघटित क्‍यों नहीं कर सकती ९?” 

हमने देखा हे कि जो अशान्ति मानव-जीवनको नष्ट कर रही 
है उसकी तहमें स्वार्थ है। प्राचीन कालमें भी दुःखका मूल तृष्णा, 
तनहा, बतलायी जाती थी । पर इस स्वार्थ या तृष्णाका विकास 
केसे हुआ है १ इस विकासको केसे रोका जा सकता हे ? मनुप्य- 
को सुखी केसे बनाया जा सकता है? किस प्रकार मलुष्यकों 
संघटित करके 'समाज/के रूपमें लाया जा सकता है 


चोथा अध्याय 
कुछ उत्तर 


जो ग्रइन पिछले अध्यायमें सामने रखा गया है उसके, जंसा 
कि हम पहिले भी कह चुके हैं, कई प्रकारके उत्तर हैं। जिस सम- 
स्थाने इस प्रहनको जन्म दिया है वह सनातन हे, इसलिए ग्रइन भी 
सनातन हे ओर आ्राचीन कालसे ही बुद्धिमानोंने इसके उत्तर भी 
दिये है । यहां हम उन सब उत्तरॉपर विचार नहीं कर सकते परन्तु 
दो-तीनपर विचार करना परमावश्यक हे । 

पहिला उत्तर तो यह हो सकता है कि जगतमें जो कुछ हो रहा 
है वह कुछ दवी शाक्तियोंकी लीला है, जिसमें हस्तक्षेप करनेकी 
सामथ्य मन॒ष्यमें नहीं है । ईइबर या तत्सम कुछ देवगणके हाथमें 
जगनका नियमन ओर नियन्त्रण है । उनके बनाये हुए कुछ नियम 
हैं। उनका अनुसरण करनेसे सुख ओर उल्लद्नन करनेसे दुःख 
होता हैं। बहुधा एसा भी देखो जाता हे कि देवज्ञा पालन करने 
वाले दुःख आर उल्लद्ठनन वाल सुखका अनुभव करते हैं। इसके 
लिए यह उत्तर ह. कि सुख-दःखका हिसाब मृत्यक पीछे स्वग- 
नरकमें पूरा होता है । इसपर एक आपेक्ष यह हो सकता है 
कि देवी नियसाकोी पूरा पूरा जानना कठिन यदि एसा 
मान भी लिया जाय कि यह नियस किसी घसग्रंथर्म लिखे हे 
तो प्रथ्वीके एसे बहतसे प्रदेश हैं जिनके पास तक इन ग्रंथोंकी 
आवाज नहीं पहची हु । जहाँ पहुँची ह वहाँ भी सब लोगोंकी 
बुद्धि एसी नहीं है कि सब बातें समझ सकें। अवोध बालक तो 
कहीं कुछ भी समझा नहीं सकते। फिर भी कितने ही एसे 
व्यक्ति हैं जो जन्मना दुखी हैं। दवी नियमोंके अनुसार तो 
यह हाना चाहिये था किसब मनुप्याका एक ही परिस्थितिमें जन्म 
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होता, सबको एक ही प्रकारसे उनका ज्ञान होता ओर शत्येक व्र्याक्त 
यथाकृत्य पुरस्कार या दण्ड पाता। इसके उत्तरमें यह कहा जा 
सकता है कि कमेका प्रवाह अनादि है। मनुष्य,जो कुश एक जन्ममें 
करता है उसका फल जन्मान्तरमें भोगता है । अतः यदि कोई इस 
जन्ममें जन्मना दुखी या अल्पबुद्धि है तो यह उसके पूवजन्माक 
कम्सोका फल है। इसके लिए उसको सन्‍्तोपसे काम लेना 
चाहिये ओर इस जन्ममें ऐसे कम्मे करने चाहिये कि भावी झगीरमें 
दःख न मेलना पड़े । 

उपयुक्त उत्तरमें कहाँतक सत्यका अंश है यह इन प्रशनान्तराक 
उत्तरपर निर्मेर करता हे--ईश्बर है या नहीं ! देवगण हैं था 
नहीं ? इस देवी विधानके जाननेके साधन हैं या नहीं! 
पुनजेन्म होता है या नहीं ? यहाँपर में इन विवादास्पद विपयोकी 
विवेचना नहीं करूँगा क्‍योंकि ईडवरादि हो या न हों, गृल प्र 
तो यह हे कि मनुष्य अपनी वतमान परिस्थितिंकों बदल सकता 
है या नहीं ! 

यदि ऐसा माना जाय कि मनुष्य अपनी परिम्थितिका दास 
भ्शु रे 3३५ छर्‌ हे क हे 
हे, वह दवी शक्तियोंका क्रीड़ाकन्दुक है तो फिर उन्नतिका मार्ग 
ही बन्द हो जाय। रोगीके लिए ओपबोपचार करना, अद्ठि- 
ज्ितकों पढ़ाना, अपनी आयदबृद्धिक लिए व्यवसाय करना यह 
सब प्रयत्न निर्थक हो जायेँ | परन्तु पागलको छोड़कर कोई भी 
मनुष्य इन प्रयत्नोंसे विमुख नही' होता । इसका तास्पर्य यह है कि 
सब छोगोंको ऐसा विदवास है कि अपनी अवस्था सुधारी जा सकती 
है। इस विश्वासकी दाशनिक व्याख्या चाहे जो कर ली जाय 
परन्तु इसीके अनुसार काम होता है। साधु-महात्मा, धर्मप्रवतक 
जो उपदेश देते हैं उसके भीतर भी यह बात मान ली गयी है कि 
जिसको उपदेश दिया जाता है वह यदि चाहे तो अपने जीवनके 
प्रवाहको पछट सकता है। परिस्थिति ओर प्रयत्नके सद्ठर्ष में, सम्भव 
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है, प्रयत्नको पूणा सफलता न मिलने पर कुछ तो मिल्लेगी ही ओर 
पूर्ण सफलताकी सम्भावना है। इसका तात्पय यह है कि सनुष्य 
अपन प्रारब्ध या किसी दवी विधानका पूणतया दास नहीं हे । 
उसकी परिस्थिति चाह जस उत्पन्न हुई हो उसको उसके बदलसने- 
की सामथ्य हे। वह दास नहीं वरन स्वतन्त्र व्यक्ति है 

यह बड़े महत्त्वकी बात हे। इससे मनुष्योंकी सुदशा- 
दुदंशाकी कुछ्ली उनके ही हाथोंमें आ जाती है। जो वात एक 
व्यक्तिके लिए सत्य है वह समूहके लिए भी सत्य है। यदि एक 
व्यक्ति अपनी परिस्थितिको बदलनेका प्रयन्न कर सकता है तो 
समुदाय भी कर सकता है ओर समुदायके ग्रयत्नमें' सफलताकी 
भी अधिक सम्भावना है। 'संघे शक्ति? यह बड़ा ही सच्चा 
सिद्धान्त हे। सट्ठकी कायशक्ति अपने अवयवोंकी शक्तियोंका 
धनफल नहीं वरन गुणनफल होती हे । 

प्राचीन आय्यदर्शनने तो इस बातको वरावर ही माना है। 
प्रारब्ध अथात पृवसब्मित कर्म्मों के कुछ परिपक्त भागके संस्का- 
रोकी प्रधानता, अर्थात उनके द्वारा मनुष्येकी बौद्धिक ओर 
शारीरिक शक्तियोंके बँचे होनेकी, स्वीकार करते हुए भी उसने 
मनुप्यको स्वतन्त्र माना हे । दूसरे विचारकोन ऐसा स्पष्ट कहा 
हो या न कहा हो पर यदि वह मनुष्यको स्वतन्त्र न मानेंगे तो 
फिर उसको पुरस्कार या दण्ड दिया जाना देवी निय्रमोंका 
आ्रातततायीपन होगा । स्वतंत्र? का अथ केवछ इच्छा करनेकी 
स्वाधोनता नहीं वरन प्रयत्न करनेको भी स्वाधीनता है ओर 
प्रयल्नका अथ हे सफलताकी सम्भावना । 

यह मानते हुए देखना यह है कि इसके आधार पर लोगांको 

परदेश क्‍या दिया गया | दःखका अस्तित्व तो स्वीकार किया ही 

गया हे। उसका स्वरूप दिखला कर ही वराग्य का उपदेश दिया 
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जाता है। दुःखकी निशृत्तिके लिए कुछ तो किसी न किसी 
प्रकारकी उपासनाका आदेश है'। उस पर हम यहाँ विचार नहों 
कर सकते। उपासकोंका ऐसा विश्वास है कि उपासनासे आगन्तुक 
:ख रोका और आगत दुःख दूर या कम किया जा सकता है । 
इसके अतिरिक्त जो कुछ बतलाया जाता है उसका निचोड़ है 
सनन्‍्तोष ओर आत्मसंयम । 
सनन्‍्तोष न तो आनेवाले ठुःखको दूर कर सकता है न आये 
हुए दुःखको; उसका प्रभाव वही होता है जो बेहोशीकी दवाका, 
अफीमका, होता है। दुःखकी चोट कम छगती है या लगती ही 
नहीं । यदि कोई अपनेको यह समझा सके कि मुझे दुःख सहना 
ही हे, यह दुःख टल नहीं' सकता तो फिर वह अपनेको यह भी 
समझायगा कि रोना व्यर्थ है, इसे शान्तिपूर्वक सह लेँ। अपनेको 
ऐसा समभाना उसका कत्तव्य हो जाता है, क्योंकि इससे दुःखकी 
कटुता कुछ कम हो जाती है। यदि नहतर रूगकर शरीरका कोई 
अज्भ कटना ही है तो बेहोशीकी दवा सूँघकर पीड़ा तो कुछ कम 
कर लेनी ही चाहिये। इसी प्रकार यदि वह दुःख जिनसे इस 
समय मानव जगत तप्न हो रहा है, अनिवाय्य हों तो सनन्‍्तोप 
ठीक हो है। थयत्न कृते यदि न सिद्धथति को पत्र दोप/ की 
नीतिके अनुसार यदि सब ग्रकारसे प्रयत्न करके भी सफलता न 
प्राप्त हो तो रोन-कलपनेके बदले गम्भीरतासे ढःखको सह ज्ेना 
चाहिये। यह भी सन्‍्तोपका ही स्वरूप है । 


परन्तु सन्‍्तोषका जो रूप छोगोंके सामने आता है उसका तो 
यह तात्पये है कि रोग, दारिद्य, विषमता, अस्प्रशयता, दासता 


अनिवाय्य हैं। इनसे छुटकारा नही' सिल सकता, अतः इसके 
सामने सिर झ्ुकाना ही श्रेयस्कर हे 


जिस काहुमें विज्ञानका शेशव था उस समय यह भाव स्यात्‌ 
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टीक रहा हो | सजुप्य प्रकतिकी शक्तियोंके सामने मिट्रीका बेबस 
हर था। पर आज यह बात नहीं है। आज तो वह प्रकृतिके 
बहुतसे रहस्थांको जान गया है आर इस ज्ञानकी बदोलत प्रकृतिपर 
टुकूमत करता है अर्थात्‌ प्रकृतिसे अपना काम निकालता है। ऐसी 
अवस्थामें दन्य उसको शोभा नहीं देता । बड़े बड़े रोगोंको अपने 
वशमें छाकर विज्ञान आज़ छोगोंकी जीवनाशा बढ़ा रहा है। अभी 
ऋतुआंपर नियंत्रण नही' आप्र हुआ हे परन्तु यदि किसी कारणसे 
सारी प्रथ्वीपर एक साथ ही ऋत॒-प्रकोप न हो जाय तो अनावृष्टि 
आदि इतियॉस पहिले जसा बरा ग्रभाव अब नही पड़ सकता | 
अब रहो दासता, अस्प्ृश्यता दरिद्रताकी बात । यह बातें दंबी 
क्यों मानी जायें ? मनुष्य काना, रेंगड़ा, अंधा, बहरा पेदा होता 
हे पर अस्पृटय, दास या दरिद्र नही' पेदा होता। हाँ, दास, अस्प॒ठय 
या द्रिद्र बनें हुओंके घरमें जन्म लेने मात्रसे भत्ते ही वह स्वयं 
एसा माना जाने लगे। पर आजकछ तो जनन्‍्मान्ध, जन्मबंधिर 
तकके सहज दोप दुश या कम हो सकते हैं, फिर मनुप्यके बनाये 
यह, कृत्रिम दोप क्यों दूर नहीं हो सकते ? देखते देखते कई दास 
जातियाँ स्व॒तन्त्र हो गयी' । पिछले युद्ध वाद छः-सात स्व॒तन्त्र 
गष्ट्रांकी सप्टि हुई । मुसठछमान या ईसाई बन जानसे तो अस्पर- 
ट्यता दर हो हो जाती थी, आजकल ते बिना सम्प्रदाय बदले भी 
यह दोप दर होता जा रहा हे । थोड़ेसे आन्दोलनकी कमी थी । 
दरिद्रता भी किसी कुल या जातिके साथेपर सदाके लिए नहीं 
लिखी हे। यह कोई दावेके साथ नहीं कह सकता कि अमुक रोगी 
अवठय अच्छा ही जायगा, अमुक दास जाति अवश्य स्व॒तन्त्र छा 
जायगी, अमुक निधन अवश्य घनी हो जायगा पर यह कहा जा 
सकता है कि प्रयत्न करनेसे रोगी स्वस्थ, दास स्वाधीन ओर निर्भन 
सम्पन्न हो जाते हैं। परन्तु प्रथत्न तभी सम्भव हे जब रोगी, दास 
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ओर निर्धन अपनी दशाकों संदाके लिए देवनिर्मित न समम 
बंठ । उनको यह समभानेकी आवश्यकता हे कि मनुष्योंका बल- 
प्रयोग, मनुष्योंके बनाये कानून, बातकी बातमें लाखों-करोड़ोंको 
सम्पन्न ओर साधिकार, लाखों-करोड़ों विपन्ष ओर निरधिकार 
बना देते हैं। एक जमाना था जब नरेशोंके हाथमें सारी शक्ति 
थी। उनके विरुद्ध कोई चू_ नहीं कर सकता। उनके हाथों 
कोई लाखं सताया जाय पर उसके लिए सनन्‍्तोष ही उपाय बत- 
लाया जांता था। आज मनुष्योंके ही प्रयत्नने नरेशोंका या तो 
अस्तित्व ही मिटा दिया है या उनको परकेच कर दिया हे। 
फ्रांसीसी क्रान्ति तथा रूसी क्रान्तिने पुराने शक्तिधरोंको मिट्टीमें 
मिलाकर नये समुदायोंको उनका उत्तराधिकारी बनाया। इस- 
लिए जो दलित, प्रपीड़ित, विपन्न, अधिकार-बलज्ग्चित हैं उसे 
सन्‍्तोषका पाठ' पढ़ाना भूल हे। प्रयत्त करने पर भी यदि 
काय्य सिद्धि न हो तो रोना-कल्पना आत्मगोरव ओर बुद्धिमत्ताके 
विरुद्ध है। असफलताको धेर्य्यसे बहन करना जहाँतक सन्तोप 
है वहाँतक तो वह उपादेय गुण है, अन्यथा अपनी परिस्थितिसे 
असन्तुष्ट रहना, उसको बदलनेका प्रयत्न करना, ही श्रेयस्कर है । 
नीतिकी यह शिक्षा स्वेथा ठीक है-- 
उद्योगिनं पुरुषसिंहमुपेति लक्ष्मीः 
दवेन देयमिति कापुरुषा बदन्ति। 

जो उद्योगी पुरुष-सिंह हे उसे ही श्री ग्राप्त होती हे, देव देगा 
ऐसा तो कायर कहा करते हैं । 

सनन्‍्तोषका उपदेश जो लोग देते हैं. उनमें कुछ तो ऐसे हैं जो 
तोतेकी भाँति पुरानी पोथियोंकी उक्तियाँ ठुहरा दिया करते हैं। 
उनका तो कोई महत्त्व नहीं हे, बह तो बेचारे बे-सममे-बूमे बोलते 
हैं पर उनके अतिरिक्त बहुतसे उपदेशक ऐसे हैं जिनका आचरण 
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शुद्ध दम्भसे प्रेरित है। वह धनिकोंको सनन्‍्तोपकी शिक्षा नहीं देते, 
शक्तिशालियोंको सन्‍्तोषका गुण नहीं सुनाते, अपना सारा उपदेडा 
धन और अधिकारसे वशख्वितोंके लिए रखते हैं। धनी ओर 
अधिकारी मृत्यु जेसी दो-एक विपत्तियोंको छोड़कर दूसरे अब- 
सरपर हाथपर हाथ रखकर बेठनेको तथ्यार भी नहीं होता । 
परन्तु वह अपने पाससे पैसे खर्च करके मन्द्रि-मस्जिदमें या अपने 
घरपर कथा-कीत॑न कराता है ओर “जनता? को उपदेशका पाठ 
पढ़वाता है। सरकारें भी ऐसे उपदेशकोंकी पीठ ठोंकती हैं जो 
लोगोंमें सन्‍्तोषबृत्तिको स्थिर बनानेका प्रयत्न करते हैं।. सन्‍्तोषी 
व्यक्ति अन्याय और उत्पीड़नकी चुपचाप सहता है. पर सिर नहीं 
डउठाता। उसको यह भरोसा है कि मैं अपने कुकमौका फल 
भोग रहा हूँ, मरनेके बाद स्वगे या अगले किसी जनन्‍्ममें मुझे 
सुख मिल ही रहेगा । फिर यदि अन्यायीको दण्ड देना ही हे 
तो जिस भगवानने गजकी गुहार लगकर ग्राहकों मारा था बह 
आपही मेरी सहायता करेगा, राखनहार जो है भुजाचार तो 
का होइहे भुज ह्वेके बिगाड़ेश। भुजाचारको तो जो कुछ करना 
होगा करते होंगे पर इतना तो प्रत्यक्ष देखा जाता है. कि आज- 
कलके ग्राह, चाहे वह महाजन, ज़मीनदार, अहलकार, सरकार 
जो कोई हों, निष्कण्टक मजे करते हैं। यदि वह कथावाला ग्राह 
सन्तोप करके जीवनसंग्रामसे विमुख हो जाता तो उसका आज 
कोई नाम भी न जानता । 

दूसरा उपदेश आत्मसंयमका है । जिस मनुष्यको संसाराध्ि 
तप्त कर रही है, जो जन्ममरणके बन्धनसे मुक्त होना ही जीवनका 
लक्ष्य सममझ्तता है, उसके लिए वराग्य श्रेयस्कर हो सकता है पर 
यहाँ हम उसके विषयमें विचार नहीं कर रहे हैं। रहा प्रश्न 
आत्मसंयमका । आत्मसंयम मनुप्यका भूपण है। इन्द्रियोंका 
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दमन ओर वासनाआका शमन करना अत्यक सममदार सलुष्यका, 
जो अपने मनुष्यत्वका अनुभव करना चाहता है, कतव्य / । 
विपयेन्द्रिय-स ज्िकपसें जो सुखकी अतीति होती है. बह अम्धिर 
ओर उस सुखका सजातीय है जो पशुपश्षचियोको भी प्राप्त & । 
इसके विपरीत दशन, विज्ञान, साहित्य तथा कलाके द्वारा मनुण्य 
जिस आनन्दका अनुभव करता है वह इतर प्राणियोंकी अलभ्य 
हैं। परन्तु इस आनन्दकी प्राप्ति उसी सीमातक हो सकती हैँ 
जिस सीमातक कि मनुष्य अपनेको पाहव जीवनके ऊपर उठा 
सकता है अथात्‌ अपने चित्तको विषयोंसे पराड्मुख करके अन्त- 
जगतूकी ओर प्रेरित कर सकता है। दूसरे शब्दोंमें इसका तात्पय 
यह हुआ कि इन्द्रियॉपर बश्ी होना मनुष्योचित सु्खोकी प्राप्तिके 
लिए आवश्यक है। इन्द्रियोंके व्यापारका अंशतः निरोध--पृ्णा 
निरोधसे तो जगतके व्यापारका ही अभाव हो जायगा--बढात भी 
कराया जा सकना है। जेलका क्रेदी बहुतसे बिंपयोंके उपभोगसे 
दूर रहता है परन्तु इससे बास्वैविक लाभ नहीं होता। शरीर 
बेकार कर दिया जा सकता हे पर चित्त घमकर वहीं पहुँच जायगा | 
ज़रूरत इस बातकी हे कि चित्त वशमें किया जाय । इसीका 
नाम आत्मसंयम हे। चित्तको शून्य रखनेके विफल ग्रयासकी 
अपेक्षा उसको विंषयमें लगानेसे संयम सहायता मिलती है । 
संयमके लिए संग्रदायोंने बड़ी बड़ी युक्तियाँ बतायी हैं, जिनमें 
न्यूनाधिक उपयुक्तता भी होगी ही पर जो छोग किसी सी विपय 
विशेषमें अभिरुचि रखते हैं, वह प्रायः रवर्य ही आत्मसंयमक 
भ्यास करते हैं। अतः यदि लोगोंको अधिक संस्कृत, कायक॒शतल 
या परिष्कृतबुद्धि बनानके उदृश्यसे आत्मसंयमका उपदेश दिया 
जाय तो यह सर्वेथा उचित होगा । गणित, राजनीति, साहित्य, 
कला, दशन, शिल्प, किसी भी मानसिक या शारीरिक व्यवसायर्म 
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सफलता प्राप्त करनेके लिए आत्मसंयमकी आवश्यकता है। घोर 
नास्तिक ओर अनीशइवरवादी भी अपने अपने क्षेत्रमें सिद्धिके 
लिए आत्मसंयमका अभ्यास करते हैं। 

परन्तु जो लोग आत्मसंयमकी शिक्षा देते हैं. उनमेंसे कुछको 
छोड़कर शेप उतने ही बेईमान हैं जितने सन्‍्तोषका उपदेश देनेवाले। 
वह गरीबों ओर दुबलोंकों ही आत्मसंयम सिखलाते हैं, धनिकों 
आर वलछवानोंको नही'। विपयपरता छोटेके लिए दषण हे 
बड़ेके लिए भूपण । इस ग्रकारका आत्मसंयम' वास्तविक आत्म- 
सयसका सात हतकर नहीं होता वरन्‌ उलटे दम्म फलाता है | 

जहां विपन्नोंको सन्‍्तोष ओर आत्मसंयमका उपदेश दिया 
जाता हं वहाँ उनके स्वामियांकों दानकी शिक्षा दी जाती ह। 


उनसे यह कहा जाता है छि जो नंगे, भूखे, निराश्रय, रागी हां 
उनको यथाशक्य सहायता करो । 


प्रत्युषकारका विचार दहृदकसो निकालकर केवल कतेव्य-बुद्धिसे 
आ। दान दिया जाता है वही उत्कृष्ट दान जो आपन्न है 
दल हे, उसको सहायता करना मनुप्यकी शोभा आर उसका 
एक स्वासिविक गुण है । स्वयं कष्ट उठाकर भा छोग दूसरको 

यता करते हैं। इससे उसका काम तो निकछता हो ह॑ 
जिसकी सहायता की जाती है, सहायता देनेबालेका भी लाभ 
पहुचता हैं। उसके चरित्रका विकास होताह। कमसे कम 
थाड़ी दरंक लिए बह अहम्‌ ओर ममको सक्कचित परिधिक बाहर 
निकलकर दमरेके सख-दखका अनुभव करता है, दसरक साथ 
तनन्‍्मयता प्राप्त करता है। अतः जहतक इस शुद्ध साल्विक 
भावसे दान दिया जाता ह वह अच्छी चौोज़ ह॒॑ 

परन्तु व्यक्तियोंमें एसा भाव भले ही हो, आजकल आर 
आजकल ही नही प्राचीन कालमें भी दानको तहमें एक आर 
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बात थी। भेद इतना ही हे कि आज वह बात अधिक स्पष्ट हो 
गयी है । धनिक समुदाय जानता हे कि निर्धनों की संख्या अधिक 
है । उसे यह भी पता हे कि निर्धन असंतुष्ट हैं। बह यह भी 
सममता है कि सन्‍्तोष और आत्मसंयमकी लाख शिक्षा दी 
जाय, सहनकी भी एक सीमा होती है। अतः एक दिन बाँध टूट 
जायगा ओर निर्धन आक्रमण कर बेठेंगे। उस समय राजकी 
शक्ति लगाकर चाहे उन्हें एक बार दबा भी दिया जाय पर जीत 
अन्तमें' उनकी ही होगी, क्‍योंकि उनकी संख्या बहुत अधिक हे । 
यह अवस्था धनिक समुदाय लाने नही' देना चाहता | इसलिए 
वह समय समयपर निर्धनोंके सामने टुकड़े फेंकता रहता हे। 
इन टुकड़ोंकी बदोलत उनका असन्तोप उबलने नहीं पाता | इस 
ढुकड़ा फेंकनेका नाम दान हे। बड़े बड़े लक्ष्मीपुत्र जानबूभकर 
ऐसा दान करते हैं, कम सममवाले उनका अनुकरण करते हैं 
ओर अपने को यह गतारणा दे लेके हैं कि हम' सचमुच उदार भाव- 
से प्रेरित होकर दान दे रहे हैं, परन्तु वस्तुतः दान अमीरांके 
लिए एक गप्रकारका बीमा है, जो ग़रीबोंके असन्तोपकों सक्रिय 
विद्रोहका रूप धारण करनेसे रोकता हे। यह दान व्यक्तिके 
उदार हृदयका परिचायक नही, सम्पन्न समुदायकी स्वरतक्ता्थ 
निर्मित संस्था हो जाता हे। दान दातव्यमितिः शास्त्रीय आदेशके 
अनुसार नहीं दिया जाता प्रत्युत उसको अपनी नाम-बड़ाईका 
साधन तो बनाया ही जाता है, यह हिसाब लगा लिया जाता 
है कि इससे आगे चलकर कितना काम निकलेगा । जो सचमुच 
उदारहदय हैं. उनकी निन्‍्दा करना मेरा उद्देश्य नही हे, परन्तु 
यह बात खूब समझ लेनी चाहिये कि दानका परिणाम और 
एक प्रधान रूक्ष्य दरिद्रोंके उचित असन्तोषको दबाना रहा है । 
जो टुकड़े उनके सामने फेंके जाते हैं. उनसे दाताओंकों कोई 
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कष्ट नही' होता, न उनके चरित्रका कोई विकास होता है। वह 
तो ऊपरकी बचतमेंसे उसी प्रकार दिया जाता है जिस प्रकार 
बीमा कम्पनीकी किस्त। जिस तरह व्यापारका संघटन हे, 
उसी गकार दान भी संघठित है। कोन दे, कितना दे, किसके 
कहने पर दे इन सबके नियम हैं। इस महायुद्धकालमें जिन 
व्यापारियोंने चोरबाज़ार में करोड़ों रुपया कमाया है उनके 
ही यहांसे सरकार ओर राजनीतिक नंताओंको प्रसन्न 
करनेके लिए विभिन्न दानकोषोंमें लाखों रुपये मिल 
रहे हैं 

इसीसे मिलती जुलती वह सलाह है. जो महात्मा गांधी 
धनिकोंको दिया करते हैं। उनसे कहा जाता है कि बहुतोंकी 
कोड़ी कोड़ी जुड़कर यह तुम्हारी घनराशि एकत्र हुई है। इसलिए 
तुम अपनको इसका एकमात्र स्वामी मत सममो । तुम्हारा इसके 
साथ वही सम्बन्ध हे जो किसी नाबालिगकी सम्पत्तिके साथ 
उसके अभिभावकका होता है / तुम रखवाली करनेके लिए 
उचित पारिश्रमिक के सकते हो पर यह थाती तो उसीके हितके 
लिए ख्च होनी चाहिये जिसकी यह है। . कुछ भारतीय सममते 
हैं. कि यह कोई नयी उपज है पर वस्तुतः यह बहुत पुराना उपदेश 
है। न केवछ भारत वरन अन्य देशोंके भी ऋषि, मुनि, धर्म्मो- 
चायये ऐसी ही बातें करते आये हैं । 

इसके सम्बन्धमें कई बातें विचारणीय हैं। पहिली आपत्ति 
तो यह है कि श्रतिमधर होने पर भी इसपर चलनेको कोई तय्यार 
नही है। मुँहसे हाँ हाँ कह देना दूसरी बात है पर कोई धनिक 
यह माननेको प्रस्तुत नही' हे कि जो सम्पत्ति उसके कब्जेमें हे 
वह उसकी नहीं प्रत्यत लाखों निधनोंकी घरोहर है । व्यासजीन 
इसी से घबराकर कहा था--- 
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ऊध्वेबाहूविशेम्येष, न व कश्विन्केगोति भे। 
धर्मादथंश्र कामश्र, स धम्में। कि न सेव्यते॥ 

मैं हाथ उठाकर चिल्लाता हूँ कि धम्मंसे ही अर्थ ओर कामकी 
सिद्धि होती है फिर धम्सेका सेवन क्यों नहीं किया जाता, पर 
कोई मेरी वात नहीं सुनता | इस बातकी कोई आशा नहीं है कि 
आजके धनिक पहिलेके धनिकोंसे अधिक घार्मिमक है । एक ओर 
बात है। यदि कोई एकाध' व्यक्ति इस सीखपर चलनेबाला 
निकल भी आया तो भी अधिक संख्या तो उन्ही छोगोंकी होगी 
जो धन ओर अधिकारको अपनी सम्पत्ति समभेंगे। इन छोगों 
को दण्ड देनेकी तो कोई व्यवस्था है ही नही, यह बे-रोकटोक 
मुनाफ़ा करेंगे ओर अपने अधिकारकी वृद्धि करते जायँगे। इनके 
सामने वह बेचारे जो सम्पत्तिकों जनताकी घरोहर सममेंगे, घाटे 
में रहेंगे। अतः चार दिन भी यह व्यवहार टिक न सकेगा । 

दूसरे वह अभिमावकवाला हृष्टान्त यहाँ घटता भी नहीं । 
अभिभावक उसी समयतक काम करता हे जबतक कि सम्प्निका 
स्वामी अपनी जायदादकों सँमाल नहीं सकता पर यहाँ तो 
धनिक-समुदाय ही धनकों ख़च करेगा, जिन लोगोंकी थाती 
वह धन हे उनके हाथमें' यह कभी भी नहीं आनेवाला है । बह 
चाहे कितना भी उदार क्‍यों न हो पर अपनी बुद्धिसे ही काम 
लेगा। ऐसी दशामें मीठे मीठे शब्दोंके होते हुए भी बस्तुतः 
सारा व्यवहार बेसाही होगा जंसा कि सम्पत्तिको अपनी 
माननेवालोका होता है । 
यदि थोड़ी देरके लिए मान लिया जाथ कि धनिक लोग अधिक 

उदारता बतरने लगेंगे तब भी कया होगा? अधिकसे अधिक 
इतना हो सकता है कि निर्धनोंको रोटीके दो टुकड़े मिल जायें 

: ओर उनके साथ कुछ अधिक सहानुभूति दिखछायी जाय । पर 
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वह रहेंगे दरिद्र और अधिकारवशद्चित ही। महात्मा गांधीने 
स्वयं कहा हे कि जिस स्वराज्यकी बह कल्पना करते हैं. उसमें 
राजा ओर रह दोनोंके न्‍्याय्य स्वत्वोंकी रक्षा होगी अर्थात्‌ उसमें 
राजा ओर रक्कु यानी अधिकारयुक्त ओर अधिकार विहीन, सम्पन्न 
ओर भिखमछह्ज दोनों ही होंगे । 
साधारणुतः धर्म्माचाय्योने जो उपाय वतलाये हैं वह यहीं 
तक आते हैं। दीन-दुःखियोंकी दशाका कुछ सुधार हो जायगा। 
दरिद्र यदि आत्मसंचमसे काम' छेगे तो उनकी आवद्यकताएँ कम 
हो जायेंगी। बहुत थोडेमें उनका काम चल जायगा। उधर 
उनको सन्‍तोपी बनानेका भी उपदेश दिया जाता है। इससे यह 
होगा कि बह यहरच्छालाभतुष्ट रहेंगे। जो कुछ थोड़ा बहुत मिल 
जायगा उसीपर सन्‍्तुष्ट हो जायेंगे। इसका तात्पय यह हे कि 
विपमता रहेगी परन्तु विपमताके शिकारोंकों ऐसी शिक्षा दी 
जायगी कि उन्हें अपनी कुदश्ाको वदलनेकी इच्छा ही न हो 
वरन्‌ वह अपनी अवस्थाकों कष्टमय होते हुए भी अपने लिए 
श्रेयस्कर सममभें । उधर घनीमानी छोग भी दानी हों अधात्‌ उदा- 
रतासे अपार घनराशिमेंसे कभी कभी ग़रीबोंकी ओर भी टुकड्े 
फेंक दिया करें। इसमें उनको तो कोई विशेष कष्ट न होगा परन्तु 
टरिद्राक्की तात्काछिक मुसीबत कुछ कम हो जायगी ओर इन 
सोभाग्यशाली व्यक्तियोपर क्रोध करनेके स्थानमें' वह ऋृतज्ञ 
होंगे। इसी उपायसे हिन्दुआंकी ऊँची जातियोांने करोड़ों 
मनुप्योंकी आस्पृट्य बना रखा है। अभी चार दिनकी बात हैं. कि 
भारतबासी अपनी दासतापर मस्त होकर माँ-बाप सरकारके 
फेंके हुए टुकड़ोंके लिए सो-सो जानसे न्योछावर होते थे । जादू 
वह जो सिरपे चढ़के वोले'--इन्‍्हीं उपदेशोंके बलपर बसियोंक 
सत्ता बनी हुई हे । 
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अतः यह स्पष्ट हे कि यह उत्तर हमारे प्रश्नका समीचीन उत्तर 
नही है। प्रायः सभी सम्प्रदायों ओर धर्म्माचाय्योंने किसी न 
किसी रूपमें इसीका प्रतिपादन किया हे । पर यह अपयांप्त हे इस 
उपायसे आध्यात्मिक उन्नति भले ही होती हो, वेपम्यजनित 
कटुता कुछ घट जाती हो, संघपकी सम्भावना कम हो, पर मूल 
परिस्थिति जिसको देखकर हमारे प्र॒इन उठे थे ज्योंकी त्यों 
रहती हे । धनी और निर्धनका भेद बना रहता है, धन ओर 
अधिकारके लिए प्रतियोगिता बनी रहती है। मीठे-मीठे 
शब्द बीचमें आ जाते हैं पर शोषक ओर शोषित, पीड़क 
ओर पीड़ितका अस्तित्व बना रहता है । यह मानना भूल हे कि 
बिना परशोषणके विपुल्ष धन इकट्ठा किया जा सकता है । जसा 
कि महाभारतमें कहा हैंः-- 

नाच्छित्वा परमर्म्माणि, नाकृत्वा कर्म दुष्करम । 
नाहत्वा मत्स्यधातीव, ग्राप्नोति महती' भ्रियम्‌ ॥ 

बिना दूसरेके मम्मेस्थानका छेदन किये, बिना दुष्कर कर्म 
किये, बिना मछुवाहेकी तरह निर्देय होकर हिंसा किये, महती श्री 
प्राप्त हो ही नही' सकती | 

परन्तु हमने तो यह समस्या रखी थी कि वेपम्य दूर हो जाय, 
सुख सबको भ्राप्त हो। इसका अबन्ध इस धार्मिक उत्तरमें नहीं" 
हे । बड़ी भारी कमी इसमें यह है कि किसी अकारका सड्डटन 
नही है । उपदेश केसे ही अच्छे क्‍यों न हों पर मनुष्योंको उनके 
अनुसार चलढानेकी या न चलनेवालेको दण्ड देनेकी कोई व्यवस्था 
नही' है ओर न ऐसे भौतिक वातावरणको उत्पन्न करनेकी कोई 
व्यवस्था हे जिसमें इस पथपर चलनेमें सुविधा अनुभव हो । 
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इस प्राचीन उत्तरके अतिरिक्त दो-तीन और भी हैं। इनमें 
सबसे पुराना, गम्भीर ओर विचारणीय वह है जिसका आवि- 
घ्कार भारतमें हुआ था। संक्षपमें इस उत्तरका नाम है 'वर्णोश्रम 
धम्म? । भारतीय दशन ओर संस्कृतिका दम' भरनेवाले बड़े बड़े 
प्राच्यविद्याविशारदोंने भी आज इस धम्मके तत्त्वको समभने 
'सममानेका प्रयत्न छोड़ दिया है । जो पुरानी रूंढिके क्रीतदास 
पण्डित हैं वह तो स्मृतियोंके शब्दोंको पालतू तोतोंकी भाँति 
दुहराना जानते हैं। उनकी एकमात्र धारणा यह हे कि वर्णाश्रम 
धम्स सवश्रेष्ठ हे ओर आजकलकोी परिस्थितिमें भी उसे हठात 
मनवानमें ही जगत्‌का कल्याण है। वह एक एक शब्दको, एक 
एक शब्दकी पुराने टीकाकारों द्वारा की हुई व्याख्याको, ज्योंका 
तसयां रखना चाहते हैं । वह लोग शब्दप्रभाणके आधारपर चलते 
हैं, इसलिए इस बातका प्रयत्न भी नहीं करना चाहते कि तक 
द्वारा वर्शाश्रम धम्मंकी महत्ता सिद्ध करें। उनके लिए “यस्तकणा- 
नुसन्धत्ते, स धर्म्म वेद नेतरः ( जो तकंके द्वारा अनुसन्धान 
करता है वही धम्मेको जानता है, दूसरा नहीं ) का कोई अर्थ 
नही है । दूसरी ओर ऐसे लोग हैं जिन्होंने यह मान. लिया हे 
कि वर्तमानकालमें स्मृतिसम्मत बर्णाश्रमः धम्म अव्यवहाय्य ही 
नही हानिकारक ओर राष्ट्रके लिए घातक है, अतः जितनी जल्दी 
इसका नाम मिट जाय उतना ही अच्छा होगा । 

इन दोनों वर्गोंसे भिन्न वह छोग हैं जो ऐसा मानते हैं कि 
बणाश्रम' धम्म जिन मनोवज्नानिक आधारोंपर अवलम्बित ह वह 
नित्य हैं. अतः इस धम्मके मूल सिद्धान्त नित्य और अटल हैं 
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परन्तु देशकाल्‍ू-पात्रके अनुसार इन सिद्धान्तोंकी व्याख्या ओर 
व्यावहारिक रूपमें हेरफेर करना आवश्यक है। यदि ब॒द्धिस 
काम लिया जाय तो आज भी वर्शाअ्रम धर्म हमारी सारी सम- 
स्थाओंकों सुलका सकता हे । जो लोग इस विचारके है. उनमें 
श्रीभमगवानदासजी अग्रगण्य हूं। मनुम्मतिका आपने जो अनु- 
शीलन किया है वह अपूब हे ओर शिक्षित जनताके सामने, वह 
भी न केवल भारत प्रत्यत विदेशों में भी, वर्णाश्रम बम्मको वतमान 
जगत्‌की बुराइयोंके दूर करनेका एक मात्र साधनके रुपमें 
रखनेका श्रेय. आपको ही है। अपनी पुस्तक एंशेण्ट' वसस 
माडने साएण्टिफ़िक सोशलिज्म? में आपने इसका जिस प्रकार 
निरूपण किया है हम उसीको अपना आधार मानकर चलेंगे। 


यह जगत्‌ द्रष्टा और इृर॒य--अहम ओर अनहम , में ओर 
न-में--के साहचय्ये का फल है। हृह्य जिगुग्पात्मक अर्थात 
सत्‌ , रज ओर तमोगुणमय हो। द्रष्टा जब उसके साथ' सम्बद्ध 
होता है या होता प्रतीत होता हो तब उसे सुख-ठुःखात्मक भोगकी 
ग्राप्ति होती हैं, उसकी ओरसे पराड-मुख होने पर उसे भोक्षका 
अनुभव होता है । इसीलिए सांख्याचाय्यनि हृह्यकों पुरुपके 

गापवर्गाथम्‌? कहा है। द्रष्टा न सुखी हे न दःखी, न राजा 

हे न रझ्क, न लोभी हे न त्यागी। उसमें यह सब गुण हृश्यके 
कारण उसी प्रकार प्रतिबिम्बित होते है जिस प्रकार भाँति भाँतिकी' 
रड्जीन वस्तुओंके सामने, आनेसे इवेत स्फटिकर्में तत्तत रह्जकी 
ग्रतीति होती है। द्रष्टा ओर दृश्यका सम्बन्ध अनादि है । इस 
अनादि सम्बन्धके कारण द्रष्टा असंख्य शरीराफी घारण करता आर 
उनमें असंख्य शुभाशुभ कम्म करता चला आया है । इस अविरि 
कम्मप्रवाहके कारण किसी शरीर विशेपमें सत्‌, किसीमें रज और 
किसीमें तमकी विशेष अभिव्यक्ति होती है, शेप गुण दवे-से रहते 
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हैं। इन ग्राकृत संस्कारोंके कारण ही इन शरीराभिमानी द्रष्टाओं 
अर्थात जीवोकी प्रवृत्तियाँ भिन्न भिन्न होती हैं। यों तो पट- 
विकार काम, क्रोध, लोभ इत्यादि सभीमें पाये जाते हैं. परन्तु 
मिन्न भिन्न व्यक्तियोंमें इनको मत्राएँ मिन्न भिन्न होती है। 
जितनी इच्छाएँ मनुष्योंकों होती हैं: उनको 'एपणा? कहते हैं: । 
एपणाएँ याँ तो सहस्रों प्रकारोंकी हो सकती है परन्त उनको तीन 
मुख्य वर्गोमें डाल सकते हैं; पुत्रेषणा, लोकपणा ओर वित्तेषणा 
मेरी सन्‍्ततिका उच्छेद न हो, संसारमें प्रुके सानमय्योद-अतिष्ठा 
प्राप्त हो ओर मेर पास सम्पत्ति रहे इन्हीं तीन बातोंके लिए 
मनुष्यके सारे प्रयत्न होते हैं। यों तत्त्वच्ष्य्या यह तीन भी एक 
सूत्र बँधी हुई हैं। सन्‍्ततिस भी मनुष्य अपनेको देखता 
हे--आत्मावे जायते पुत्र:। सनन्‍्ततिकी बृद्धिमें अपनी बृद्धिका 
अनुभव होता हैं वित्त आर मानमय्यादा तो अपने लिए होती 
ही है। अतः इन सब एपणाओंमें अपने ही उत्कपकी 
निहित है ।०ईसलिए बृहदारण्थक उपनिपदूर्में याज्ञवल्क्यने बत- 
लाया है कि पुत्रादि अपने लिए नहीं किन्तु आत्माके लिए प्रिय 
होते है । जहाँ तक उनके साथ तनन्‍्मयता होती हे वहाँ तक उनमें' 
सखका अनुभव होता है। आत्मविस्तारमें जहाँ सफलता होती है 
वहाँ सुख ओर जहाँ आत्मसंकोच ( अर्थात्‌ आत्मविस्तारमें 
बाधा ) होता हे वहाँ दुःखका' अनुभव होता हे। सुख ओर 
हशखक अनुश्ायी राग ओर द्वेप हैं. अर्थात्‌ जो सुख देता हे उसके 
प्रति राग अर जो दुःख देता है उसके प्रति द्वप होता है । 
एपणाअक लिए तीन माग हैे। एक माग तो भोगका हैं । 
एपणाओंक अनुसार काम करके इनको तृप्त करना.ही भोग हैं । 
पर इसमें एक कठिनाई है। भोगसे एप्णाओंकी ज्वाला उसी 
प्रकार बढ़ती है जसे थी देनेसे अग्नि ग्रज्वलित हो उठती ह 
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डारीर निकम्मा हो जाय पर भोगकी लिप्साका शमन नहीं होता। 
भर्तृहरिके शब्दोमें भोगा न भुक्ता वयमेब भुक्ताः तृष्णान 
जीण वयमेव जीणो/ । भोगसामग्रीके संग्रहके प्रयत्नम, भोग- 
कलामें ओर भोगके उपरान्त यदि कुछ सुखका अनुभव होता 
भी हो तो वह दुःखमिश्रित है। जेसा कि पतञ्जलिने कहा है. 
'सर्व दुःखमर्य विवेकिन? । दूसरा मार्ग यह हे कि जो मानसिक 
ओर शारीरिक शक्ति एपणशाओंकी तप्तिमें व्यय होती हे, वह दूसरे 
कार्मोमें लगायी जाय। आजकल के मनोविज्ञानवेत्ता इसे 
उन्नमन कहते हैं। भक्ति, वाडमय, कला इन सबकी उन्नति इसी 
प्रकार हुई है । योगसिद्धिके लिए भी ऊध्वरेता होन-कामशक्तिको 
योगसंवेगमें परिणत करने--की आवश्यकता है। यह मार्ग 
सर्वोत्तम है पर सुकर नहीं है। सब इसपर चल नही' सकते । 
फिसलनेका डर रहता है। तीसरा मार्ग एक ओर है। कुछ 
लोग हठात्‌ एषणात्मक भावोंकों दबानेका प्रयत्न करते हैं। इस 
तामस तपसे उनको एषशाओंपर “विजय को प्राप्त होती नहीं' 
उछटे उनका सारा जीवन दूभर हो जाता है । जो भाव दवाय 
जाते हैं वह रह रहकर मनमें उठते हैं। सामनेसे हटा भी दिये 
जाये तो मास्तिष्कमें दबे पड़े रहते हैं ओर जीवनकी सारी 
क्रियाओंकोीं अपने रंगमें रंगते रहते हैं। ऐसा व्यक्ति सद्ेव 
'मलिनवदन ओर क्षब्धचित्त रहता हे । उसके स्वप्नतक इस दबे 
विधारोंके द्वारा दूषित होते रहते हैं। अतः यह मार्ग श्रेयस्कर 
नही है। इन्ही बातोंको देखकर बुद्धदेवने मध्यम मार्ग), श्री 
कृष्णुन “ुक्ताहारविहारः रहनका उपदेश दिया है। साधारण 
मनुष्यके' लिए यही हितकर हे कि बह अपनी श्रवृत्तियोंको 
नियंत्रित करे, कुछ दूरतक भोग हो और कुछ दरतक शमदम | 
जो बात व्यक्तियोंके लिए लागू हे वही व्यक्तिसमूहोंके लिए 
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भी ठीक है.। यदि अत्येक राष्ट्र अपनी वित्तादि एपशाओंको 
निरंकुशरूपसे तुष्ठ करनेकी चेष्टा करने लगे, तो यह प्रथ्बी पूरी 
वनस्थली बन जाय । इसलिए राष्ट्रोंक आभ्यन्तर ओर अन्ताराष्ट्रिय 
जीवनको नियंत्रित करनेकी नितान्त आवश्यकता हे। इस 
तले नियंत्रणके अभावके कारण ही आज मनुष्योंकी ऐसी 
भीषण दुद॒शा हो रही है। 

वर्णाश्रम धम्म बयक्तिक ओर सामूहिक जीवनके नियंत्रणका 
सर्वश्रेष्ठ उपाय हे। आये महर्षियोंने यह देखा कि वित्त और 
लोक-एपणाओंकी तृप्ति धन, अधिकार ओर प्रतिष्ठा द्वारा होती 
हे। उन्होंने यह भी देखा कि एक ही व्यक्तिमें तीनों महा- 
'विद्याओं--लक्ष्मी, सरस्वती ओर काली--की शक्तियोंका केन्द्री- 
भूत होना ठीक नहीं है । जो धनवान हो, वह शक्तिशाली ओर 
प्रतिष्ठाभोगी भी हो यह समुदायके लिए बड़ा ही अहितकर 
होगा । एक तो मात्स्यन्याय यों ही चल रहा है, बड़ा छोटेको 
खाये डालता हे, पर जब दूसरेंको शोषित करनेके इतने साधन 
एक ही व्यक्तिमें सन्निहित हो जायँगे तब तो-निधनों ओर निबंलोंका 
कहीं ठिकाना न रहेगा। इसलिए उन्होंने जनताको चार 
विभागों में बॉट[। यह विभाजन कृत्रिम नहीं था, मनुष्यकी सहज 
प्रवृत्तियोंकों देखकर किया गया था। इसीलिए यद्यपि आज 
इसका थोड़ा बहुत पालन केवल भारतमें' ही हो रहा हे पर 
प्रम्माचारयोंके मतानुसार मनुप्यमात्र अक्ृत्या चार वर्णोर्में विभक्त 
हैं। गीतामें श्री ऋष्णने कहा चातुबंण्य मया स्॒प्टं, गुणकम्स- 
विभागश/-मैंने गुग्एकम्मंको देखकर चातुवेण्येकी सष्टि की । 
सबसे पहिले शूद्रवग हे । इसमें वह अपरिपक्क जीव हैं जिनको अभी 
अपनेसे उत्कृष्ट लोगोंके संसगमें रहकर पावन ओर संस्कृत बनना 
है। यह लोग शारीरिक या निम्नकोटिका मानसिक श्रम' करके 
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समुदायकी सेवा करते हैं। इनके बाद बेश्यवर्ण ह_। यह लोग 
' धन उपाजन करते इनका उद्दश्य सभुदायकी समृद्ध करन। 
होता है। तीसरा वो ल्लत्रियोंका हे। क्षतात्‌ त्रायते इति 
ल्लत्रियःः--जो समुदायकी रक्षा करता ह, शासन करता ह, वह 
क्षत्रिय है। अन्त ब्राह्मण वर्ण हे। ब्राह्मण तपोनिष्ठ आर 
विद्वान होता है। वह दूसरे वर्णोकों धम्मंमागपर रखता है 
समुदायका शिक्षक हे ओर उसके समस्त जीवनपर नियंत्रण 
रखता है। ब्राह्मण सबसे अधिक प्रतिष्ठा पाता है, उसको भूदेवकोा 
पदवी प्राप्त हे पर न उसके हाथमें अधिकार है न धन । ,क्षश्रियके 
पास अधिकार है ओर वश्यके पास सम्पत्ति। जो लोग अभी 

इन शक्तियोंका उपयोग करने योग्य नहीं हैं. वह शुद्रवर्णीय हैं. 
चारके अतिरिक्त कोई है 2 हो नहीं सकता ; मनु 
'ब्दोंमें 'पद्बमोनेव विद्यते! | ्राजकल प्राचीन व्यवस्था ब्रिंगड़ 
गयी हे, इसलिए ऊच-नीचका भाव उत्पन्न हो गया है आर चारक 
स्थानसें संकड़ां वण-उपवण देख! पड़ते है। परन्‍्त सिद्धान्त- - 
हृप्टिस वर्णामें उतना ही ऊँचा-नीचापन है जितना शरीरके अब- 
यवों में | शरीरके लिए सभी अवयब आवश्यक हैं। सबके ठीक 
ठीक काम करनेपर ही शरीरका स्वास्थ्य ओर उसका संचार 
सम्बालन निभर ह॥ फिर भी महत्तामें थोडा बहन भद है । 
स्तिष्कको उत्तमांग कहते हैं। ओर अंगोंम थोड़ा बहुत विकार आा 
जाने पर भी काम चल सकता है. परन्तु मस्तिप्कके बिगड़नेसे तो 
मनुष्यका मनुष्यत्व ही लुप्त हो जाता हं। इसी प्रकार अन्य. अब- 
यवाका भी सापेक्ष महत्व है। ऐसा ही सम्बन्ध वर्णा्म हे। श्रतिले 
ब्राह्मणादिकी भगवानके विराट स्वरूपका अवयव वतलाया हो है- 

ब्राह्मणों एस्य मुखमासीदवाहराजन्यः कृत: 
उरू तद॒स्य यद्व॒ड॒यः पश्षयाम शूद्रो एजायत || 
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ब्राह्मण उसका मुख, ज्ञत्रिय वाहुद्गय, वहय ऊरूद्रय आर शुद्र 
पदस्थानीय है । ब्राह्मण बड़ा भाई हे, शेप क्रमात्‌ उससे छोटे 
ह्ह्त। 


. यदि इस प्रकार सामूहिक जीवनका सब्व्ाछन किया जाय तो 
वह बुराइयों जो वतमान काल में देख पड़ती हैं, लुप्त हो जायेगी । 
जो धन उत्पन्न करने वाले हैं वह धन उत्पन्न करेंगे परन्तु राजका 
शासन यथा सर्वोपरि प्रतिष्ठा न पा सकेंगे । जो शासनकता हैं वह 
अपनी भ्रति मात्र ले सकेंगे, अधिकार के द्वारा धन न बटोर सकेंगे | 
इन दोनों वर्गोपर नियंत्रण रहेगा बाह्मणों का अर्थात्‌ बुद्ध, तपस्वी, 
'निःस्वार्थ विद्वानोंका, जिनको न धनसे सरोकार होगा न शासना- 
घिकारसे । इनके दबावसे न तो क्षत्रिय अपने अधिकारका दुरुप- 
योग कर सकेंगे, न बइय अपने घनका | अधिकार ओर घनका 
उपयोग समुदायकी सेबाके लिए होगा ओर शेप सभी बणा शद्रोंको, 
जिनके अ्रमके आवारपर समुदयका जीवन निभर होगा, अन्न 
वस्बादिसे परितुष्ट रखना अपना कत्तंव्य सममेंगे । ऐसी सुसंघटित 
योजना की ते हुए णकके द्वारा दूसरेका शोषण हो ही नहीं 
सकता 5 हैँ कि पुत्र पितांक आचरशुका अनुकरणा 
कर पर वर्णोका भेद जन्मना नहीं कम्मंणा होगा । जिसका जेसा 
ग-कम्प-स्वभाव देखा जाय बह शोढ़ होने पर उसी वर्णमें रखा 
जायगा । सामूहिक जीवन की मोति वयक्तिक जीवनके नियमनकी 
भी आवश्यकता है। यह नियमन आश्रम-बम्म द्वारा होता हू । 
जिस प्रकार सामूहिक जीवनमें चार वण है, उसी प्रकार वयक्तिक 
जीवनमे चार आश्रम हैं। पहिला त्रद्मचयाश्रम है। यह ग्राय: 
पोबीस वपके बथ तक जाता हैं। इसमें विद्याध्यनके द्वारा 
आगेफे लिए तय्यारी की जाती हैं। इसके पीछे गाहस्थ्य हैं । 
इसमें अपनी तीनों ही एपरएशाओंका भोग द्वारा ठप्त करनेका प्रयत्न 
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किया जा सकता है परन्तु यहाँ भी बन्धन रखे गये हैै। किसके 
साथ विवाह करना, केसे विवाह करना, इस विपय में सनसानापन 
नहीं है। किस वर्णावाला कोन व्यापार कर सकता है, यह भी 
निश्चित है । अपनी आयका कमसे कम कितना अंश दान अथात 
लोकसेवाके लिए लगाना चाहिये, इसका भी विधान है। तीसरा 
आश्रम वानप्रस्थ हे। प्रायः पचास बषके वयमें घर का अबन्ध 
लडकेको सोप कर इस आश्रम में प्रवेश होता है। वनस्थ रुपया 
कमाना छोड़ देता है । उसके मरण-पोषण का भार उसके पुत्रादि- 
पर होता है पर वह अपने परिपक अनुभव द्वारा समुदायको सेवा 
करता हे । चतुर्थ आश्रम सनन्‍्यास है जिसमें व्यक्ति व्शंधर्माका 
अतिक्रमण करके अनिकेतन स्वच्छन्द घूमता है ओर स्वयं मोक्ष- 
प्राप्तिके उपायमें संछ्म रहता हुआ अपने घार्म्मिक उपदेशसे दूसरों 
को भी उस मार्गकी ओर ले चलता है । 

“आजकछ वर्णों और आश्रमोंका घोर व्यभिचार है । अपनंको 
ब्राह्मण कहनेवाले श॒द्गकम्मी देखे जाते हैं ओर शद्र कहे जाने 
वालोंमें ब्रह्मस्वयभाववाले पुरुष पाये जाते हे। विद्यार्थीजीवनमें 
रुपया कमाना आरम्भ होता हे ओर यह परम्परा बुढ़ोतीतक 
चली जाती है। ब्रह्मचय्याश्रम आरम्भ नहीं होने पाता कि 

ग्रृहस्थाश्रमः लग जाता है। प्राचीन महर्पियांने ने कहीं वर्णाकि 
अधिकारोंका नाम लिया ह न आश्रमों के। उन्होंने केवल धम्सका, 
कत्तेव्योॉंका चचा किया है। आह्यणको यह करना चाहिये, गहस्थ- 
को यह करना चाहिये, ऐसे ही वचन शाम्रोंमें मिलते हैं। यदि 
सब अपने कत्तंव्योंका पालन करें तो सबको अपने अपने 
अधिकार आप ही मिल रहेंगे। पर आज सबको अपने अधि- 
कारोंकी ही धुन हे। मुमे! यह करना चाहिये इसे तो लोग 
भूल गये हैं, दूसरोंको मेरे प्रति ऐसा बर्ताव करना चाहिये यह 
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स्मरण है। धन ओर अधिकारके लिए वर्णो वणोकी, आश्रम 
आश्रमकी अनियंत्रित घुड़दोड़ है। इसीसे यह अशान्ति ओर 


है । 
ऑफ़रिबावदाल्जी बराबर कहते आ रहे हैं कि यह योजना 
सर्वथों व्यवहार्य हे। सारी बुराश्योंकी जड़ वही सनातन 
मानस विकार--षड्रिपु, रागद्वंष, एपणा, वासना--हैं अतः उनकी 
आओपध भी वही है। ब्योरेकी बातोंमें भेद होगा पर मूल ढाँचा 
वही होगा जिसका निदेश ग्राचीन शासत्रकार, मुख्यतः सनु, कर 
गये हैं। मनुप्रोक्त पद्धति सभी देशों ओर कालोंके लिए उपयुक्त 
हैं। वह आरयोके लिए पहिले अवतरित हुई पर जब स्वयं वेद 
कहता है कि 'ऋरणुध्वम्‌ विश्वमाय्यम्‌ ,” तब तो उसका क्षेत्र सारे 
विश्वमें हे । 

परन्तु आज तो वर्णोका घोर व्यभिचार हे। प्रत्येक तथोक्त 
वणमें ऐसे व्यक्ति पाये जाते है. जिनमें न तो उस वर्णके अनुरूप 
गुणशील है, न जीविका। अतः मनुष्य-जगत्‌का पूरा मन्‍्थन 
करना होगा । सकड़ों वर्णोकों हटाकर पुनः चार वर्ण स्थापित 
करने होंगे ओर पत्येक व्यक्तिके लिए उपयुक्त स्थान ढँढ़ 
निकालना होगा अर्थात्‌ जो जिस गुणकर्मवाला होगा उसको उस 
बरणसें रखना होगा। एक बार जब लोग इस प्रकार बॉँट जायँगे 
तब आगेके लिए सुगमता हो जायगी। फिर सामूहिक ओर 
बयत्तिक जीवनका नियंत्रण होता रहेगा । 

प्रहन यह होता हैं कि यह पुनव्यहन कसे होगा । एक उपाय 

- हो सकता हे कि राज अपने ऊपर इस कामको ले ओर 
सरकारी कमचारियों द्वारा जाँच-पड़ताल करके लोगोंकों वर्ण|्मि 
बाँटे तथा आगे भी ऐसा प्रबन्ध करे कि लोगोंके गुणुकम्मकी 
बराबर जाँच होती रहे ओर वह उपयुक्त सूचियोंमें सम्मिलित 


र्ठ ससाज वाद 


किये जाते रहें। यह काम कठिन है। आजकल किसी गाजके 
अधिकारी स्यात्‌ इन विचारोंकों पूरा पूरा मानते हा नहां। 
सनातन धम्मके नामपर पेट पालनेवाले कुछ पंडित तो ऐसा चाहत 
हैं कि राजदण्डके जोरपर वशो-व्यवश्थाफा वतमान रूप स्थिर 
रखा जाय अर्थात्‌ ब्राह्मण नामधारियोंकी महत्ता ओर तथाकथित 
हीन वर्णोकी हीनता बनी रहे पर श्री भगवान्‌दासजी ऐसा नहीं 
चाहते । उनको यह इच्छा है कि विद्वान , तपसवी, लोऋद्दितपी, 
निःस्वार्थ व्यक्ति अपने ऊपर यह काम लें ओर निरन्तर उपदश 
ओर परामशके द्वारा लोगोंको समकाकर यह व्यवस्था अ्रचलित 
करावें | 

मुझे विश्वास है कि मेने वर्णाअ्रमधम्मका जो चित्र खींचा 
वह निष्पक्ष ओर ठीक हे। जिस विस्तार साथ मेंने उसका 
निरूपण किया हैं वह अनुचित नहीं है क्योंकि अबतक वरणणाश्रम- 
धस्मके सिवाय समाज-संघटनकी द्वूसरी सवाद्भीन योजना हमार 
सामने नहीं आयी है। चाहे किसी भी समयमें इसपर पूरा 
पूरा काम न हुआ ही पर जिन लोगोंने योजना बनायी है उन्होंन 
इसको निर्दोष ओर सर्वाइ्-सुन्दर बनानंका शक प्रयत्न किया ४£ 

फिर भी हमको दुःखके साथ कहना पड़ता है कि यह योजना 
भी हमें अपय्योप्त और आजकलकी परिस्थितिको ससाहनके 
'लिए अनुपयुक्त प्रतीत होती है। ऐसा कहकर हम मनु था अन्य 
किसी प्राचीन शास्रकारके प्रति असम्मान नहीं व्यक्त कर रहे हैं । 
केवल वस्तु-स्थिति हमको यह कहनेपर विवश करती है कि उनके 
योजनासे आज हमारा काम नहीं चल सकता | 

यह सत्य है कि सब मनुष्य एक ही गण-स्वभाववाले नहीं होते 
यह भी सत्य है कि सब एक ही प्रकारकी जीविकाके योग्य नहीं 
होते, यह भी सत्य हे कि णपणाओंकी तुष्टिका नियंत्रण होना 
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घाहिये। इसमें सन्देह नही हे कि एक ही व्यक्तिमें घन, बल 
ओर ग्तिषछाका केन्द्रीभमूत होना अच्छा नही होता। यह भी 
निविवाद है कि समृहके जीवनकी देखरेख निःस्वाथ, विद्वान 

तपस्वी व्यक्तियोंके हाथमें होनी चाहिये | परन्तु यहः सब स्वीकार 
करते हुए भी आज चातुवण्य-विभागकी उपयुक्तता सिद्ध नही 
होती। मनुष्योंका विभाग केवल मनोविज्ञानके आधारपर नही 

किया जा सकता | आर्थिक ओर राजनीतिक वस्तुस्थित, चाहे 
बह हमाही समभमें गहित ही क्‍यों न हो, झुलायी नहीं जा 
सकती । जिस प्रकार अधिकांश मनुष्योंके कम्मे अशुल्काकृष्ण 
अथात्‌ पाप-पुण्य मिश्रित होते है, उसी प्रकार अधिकांश मनुष्य 
वित्त, मान ओर अधिकार तीनों ही चाहते हैं अतः उनको प्रथक्‌ 
कन्नाओंमें डाठना कठिन होगा। ओर भी कठिनाइयाँ हैं । 
बहुनसे ऐसे पद है जिनमें शासन भी होता है ओर व्यवस्थापन 
भी । उनपर जो लोग नियुक्त होंगे बह ब्राह्मण कहलायँगे या 
क्षत्रिय ? धन उपाजन करनेक कया अथ है ? जो स्वयं खेती 
करता है या गऊ पालता है, या दृकानपर बठता है आर अपना 
पट काटकर पूंजी ज़ज़& करके उसे ब्यवसायमें लगाता है या 
खानसे खनिज निर्कलता हे वह तो धनका उपार्जन करता है पर 
बडे बड़े बकर, पू जीपति, कम्पनियोंके मैनेजर क्या करते हैं. १ यह' 
ला टसगांक रुपयाका हा प्रबन्ध करके पू जा बनाते ह। फिर इन 

बेठय माने या ज्ञत्रिय ९? निजी व्यापारियोंके अतिरिक्त, सरकारी 
व्यबसायां जेस रेलोंके छोटे बड़े कम्मचारी इन दोनोंमेंसे किस 
शासन १ जो स्वयं शिल्पी है उसकी बात तो समभमें आती हे 
पर मिलमें काम करके धन उपार्जित करनेवाले वेश्य हैं या शूद्र ९ 
इस समय भी यूरोप ओर अमेरिकाके बड़े पूँजीपति स्वयं शासनकी 
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डोर अपने हाथमें नहीं लेते वरन अपने रुपयोंके जोरपर 
राज-पुरुषोंको नंचाते हैं अर्थात्‌ अधिकारीका रूप न रहते हुए भी 
अधिकारका उपभोग करते हैं। आजकल कारखानांका युग ह । 
व्यापारियों, महाजनों, मिल-मालिकोंके पास अपार धनराशि 
रहती है। वह राजपुरुषों ओर विद्वानोंकों मोल ले सकते है । 
यह बात कसे रोकी जायगी ? सब गुणाः काञ्वनमाश्रयन्ते' तो 
पुरानी उक्ति हे। जो धन एकत्र कर सकेगा वह शक्ति आर 
अतिष्ठासे केसे दूर रखा जायगा ? आज क्या यह सम्भव ह॑ कि 
थोड़ेसे पेशोेवाले सेनिक देशकी रक्षा कर सके ! फिर जब देश- 
रंक्ताका भार सबपर हे तो ज्ञत्रिय कोन है ? कारखानोंमें' काम 
करनेवाले लाखों संघटित मजदूर, जो शिक्षित भी होते हैं, इस 
बातको केसे स्वीकार कर छेंगे किबिना उनसे पूछे! उनसे कर लिया 
जाय ओर व्यय कर दिया जाय, युद्ध छेड़कर लाखों 
मनुष्य कटवा दिये जाये, व्यापारादिकोी मनमानी व्यवस्था करा 
दी जाय ? फिर जब शासनमें तथा क़ानून बनानेमें इनका हाथ 
होगा तो यह छोग ज्ञत्रिय होंगे या ब्राह्मण ? यह' स्मरण रहे कि 
यह केवल शब्दोंका झगड़ा नहीं है, अधिकारों और कवेब्यांका 

समाजके संघटनका, प्रइन है। यह तो हो सकता है कि थोगी 
लोग अपनेको निर्लिप्त रख सके पर साधारण विद्वान, जिनका 
भरण-पोषण घनिकों ओर साधिकारोंके हाथमें' रहता हैं, कहाँ 
8 इसपर नियंत्रण कर सकेंगे ९ 

'.“ बात यह है कि यह योजना जिस समय बनी थी उस समग्र 
जो आश्िक परिस्थिति थी वह अब नही' है। उस कालमें सम्प- 
त्तिका मुख्य स्वरूप और साधन भूमि थी । जिसके पास क्ृपियोग्य 
या गोचर भूमि थी वही सम्पन्न था। जनसंख्या थोड़ी थी ओर 
भूमि अधिक । इसलिए कृषकका इतना शोपण नही हो सकता 
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था। मशीनें नहीं थीं, इसलिए कारीगर स्वतन्त्र थे। एक ही 
जगह बहुत पू जी लगाकर बहतसे आदमियोंको जमा करके 
रूपया कमानेका साधन नहीं था । इसलिए न तो धनिक वर्ग 
बहुत पूं जी जमा कर पाता था, न बहुत आदमियोंका शोषण कर 
सकता था, न बहुतोंपर अधिकार पा सकता था। इसीलिए 
भूमिपतियोंके हाथमें शासनका सूत्र था। आज धनोत्पादनका 
मुख्य साधन भूमि नहीं हे । लक्ष्मीका निवास अब बंक, कल- 
कारखाने ओर कम्पनियोंके दफ्तरोंमें है। अतः इनके स्वामियांके 
हाथमें अधिकारका रहना अवश्यम्भावी है । इनका अपने स्वाथसे 
प्रेरित होना भी अवश्यम्भावी हे ओर, फलत+, संघर्ष तथा 
अद्ञान्ति भी अवश्यम्भावी हे । 
फिर, बिनाराजके पूरा ज्ञोर छगाये अर्थात्‌ बिना बलप्रयोगके 
इसका व्यवहारमें लाया जाना भी असम्भव है। आज अ्रमिकोंको 
जो थोड़ा बहुत व्यवस्थापनका स्वत्व' अथात्‌ ब्राह्मण॒त्व मिला 
हे, वह उसे इच्छासे न छोडेंगे, न धनिक वग अपने धनको 
लोकसम्पत्ति मानकर राजनीतिक क्षेत्रसे विरत होगा। वही 
निरंकुशआ वंयक्तिक ओर सामूहिक प्रतिद्विन्द्रिता जो आजकल 
जगतको नए्ट कर रही है तब भी जारी रहेगी। थोड़ेसे विद्वानोंके 
उपदेश माजत्रका प्रभाव अरण्यरोदनके प्रभावसे अधिक 
न होगा | 
सच बात यह है कि किसी भी समयमें धनोपाजनका मुख्य 
साधन जिस समुदायके हाथमें होगा वही प्रमुख समुदाय होगा। 
उसका नाम ओर काम कुछ भी हो, वास्तविक अधिकारकी डोर 
उसके ही हाथमें रहेगी । पहिले यह स्थान ज्षत्रियोंकों ग्राप्त था, 
आज वेशयोंको प्राप्त है। आजका सत्ताथारी समुदाय अर्थात्‌ 
पूंजीवाला समुदाय पहिलेके कज्षत्रियोंसे अधिक बलवाज हे 


| 
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क्योंकि लाखांकी जीविका उसके हाथमें हे । प्राचीन कालसें 
ज्षत्रियोपर ब्राह्मणोंकी श्रेष्ठतता चल जानेका एक मुख्य कारण यह 
था कि लोग सममभते थे कि परलोककी कुछझी ब्ाप्मगोंके हाथ 
है। इसलिए यदि कभी बआह्यण किसी बातपर अड़ जातेथ तो 
जनता उनका साथ देती थी। इसलिए बिना अड़े ही ज्बन्निय 
उनसे दूबते थे। इसका परिणाम यह था कि स्वयं सम्पन्न न होते 
हुए भी ब्राह्मण ज्ञत्रियादिसे आश्रितकी भाति डरता न था वरन 
साहसके साथ उनकी भी मत्सेना कर सकता था। आज 
बहुतोंको परलोकपर विश्वास ही नहीं हैं। जिनको हैँ भी बह 
ब्राह्मणोंको इहासुन्नके बीच मध्यस्थ साननेकों तय्यार नहीं हैं । 
अतः विद्वत्समुदायकों दूसरोंके आश्रित रहकर ही काम करना 
पड़ेगा ओर उनमें वह पहिले जसी स्वतन्त्रता नहीं हो सकती 
कमसे कम मज़हब उनकी मदद नहीं कर सकता । 

इन्हीं सब कारणोंसे हम वर्शाश्रम धर्मको भी इस समय 
अपूर्ण और अपने कामके लिए असमीचीणग पाते हैं। पर इसका 
यह तात्पर्य नहीं है कि मनुस्म॒ति आदि धघम्मंग्रंथ' निरथक हैं । 
ऐसा नहीं हे । उनमें शमदमादि धर्मके जो दस सार्वभोम लक्षण 
वतलाये गये है' वह सर्वोपयोगी है, अन्य बहतसे विषयांपर भा 
बहुत ही सुन्दर ओर लाभकारी उपदेश भरे पड़' हैं; यदि समाज- 
व्यापी आर्थिक वेपम्य दूर हो जाय तो भावी समाजव्यवस्धार्म 
वरण-धम्मके मूल सिद्धान्तोंका उपयोग हो सकता है। जहाँ तक 
आश्रम धम्मका सम्बन्ध है बह हर समय उपयोगी है'। 


कुछ उत्तर नए 


लोकतंत्र शासन और व्यापक मताधिकार 


कुछ लोगांका ऐसा विश्वास है. कि व्यापक मताधिकार हमार 
समस्त रोगोंके लिए रामबाण ओपघ है। इस समय अधिकांश 
स्वृतन्त्र देशोंमें किसी न किसी प्रकारकी व्यवस्थापिका सभा, 
पालिमेण्ट या कांग्रेस होती हे। सरकारी मंत्री किसी न किसी 
रूपमें उसके ग्रति उत्तरदायी होते हैं। यह लोग अपनी इच्छासे 
चाहे ओर जो कुछ कर सके परन्तु खर्च मंजूर करना इस सभाके, 
जिसमें प्रजाके प्रतिनिधि होते हैं, अधीन होता है । इसलिए कोई 
सरकार व्यवस्थापिका सभाकी, अथोत्‌ उसके बहुमतकी, इच्छाके 
विरुद्ध नहीं चल सकती । इससे यह परिणाम' निकाला जाता 
हे कि जिन लोगोंको प्रतिनिधि चुननेका अधिकार नहीं है, उनके 
मतका निरूपण व्यवस्थापिका सभामें हो ही नहीं सकता, अतः 
उनके हितोंकी रक्षा हो ही नहीं सकती। इसके विपरीत, जिन 
लोगोंको मत देनेका अधिकार"हे वह अपने मनके प्रतिनिधि 
भंजकर अपने हितोंकी रक्षा करा सकते हैं। अतः यदि सभी 
पूर्णबयस्क नागरिकों को मताधिकार ग्राप्त हो जाय तो सरकारपर 
सचका समान रूपसे प्रभाव पड़गा वरन्‌ साधारण लोगोंकी संख्या 
अधिक होनेके कारण उनका प्रभाव, अधिक पड़ेगा । इसलिए 
सरकार सर्देब उनके अनुकूल होगी यथा यां कहिये कि सरकार 
निष्पक्ष रूपसे सबके हितका साधन करेंगी। फलतः अन्याय- 
पृर्ष संघध ओर कलह एबं तज्ननित अशान्तिकी जड़ ही 
कट जाथगी | 

इस विचारकी वहमें सत्यका अंश है. पर बहुत थोड़ा सा। 
लोकतन्त्र शासमप्रगगली ओर व्यापक मताधिकार आजकल उन 
लोगोंक लिए जो अमेरिका ओर पश्चिमी यूरोप, विशेषतः ब्रिटेन, 
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की विचारधारासे प्रभावित हुए हैं, एक प्रकारके मंत्रसे हो रहे 

साधारण पढ़े-लिखोंको इनपर बड़ी श्रद्धाहे ओर कट्टरसे कट्टर 
साम्राज्यवादी भी इन पवित्र नामोंकी दुह्लाई देता है। परन्तु 
वसस्‍्तुतः इनके भीतर बड़ा खोखलापन है। मताधिकार मिलने 
पर राजनीतिक सिद्धान्तकी दृष्टिसे तो सब बराबर हो जाते हैं. 
पर यह बराबरी किसी कामकी नहीं होती। संयुक्तराज' (अमेरिका) 
इसका सबसे अच्छा उदाहरण हे। वहाँ मताधिकार प्रायः 
सभीको हे पर आर्थिक विषमता प्रचंड हे। इस आर्थिक विपमताके 
आगे राजनीतिक समताकी एक नहीं चलती। लोकतन्त्रात्मक 
शासनप्रणालीके लिए कमसे कम दो राजनीतिक दल्ोंका होना 
आवश्यक है। चुनावके समय दोनों दल अपने अपने उम्मीदवार 
खड़े करते हैं ओर लोग अपना मत देकर जिसको ठीक समभते 
हैं चुनते हैं। प्रत्येक दल यह चाहता है कि उसके उस्मीदवार 
चुन जाये क्‍योंकि इसीपर उसका बहुमत होना ओर सरकारी 
लगामका उसके हाथमें आना निर्भर हे। अतः प्रत्येक दत्त 
मतदाताओंकी अपने उम्मीदवारोंकी योग्यता आर अपने 
सिद्धान्तोंकी उत्कृष्टतता समझानेका प्रयज्ञ करता हैं। इस काममें 
विपुल धनराशि फेक दी जाती है। जिस दलका प्रचारकाय्य जितना 
अच्छा होता है उसकी सफलताकी उतनी ही अधिक सम्भावना 
होती हे। जो उम्मीदवार स्वतन्त्र रूपसे खड़े होते हैं. उनके चने 
जानेके तो बहुत ही कम अवसर हो सकते हैं। परन्तु प्रचार- 
कार्यमें जो रुपया भस्म होता है वह धनिकोंकी जेबसे मिकलता 
है। स्वयं पीछे रहकर धनिक लोग राजनीतिक दलोंको अपन 
रुपयोंसे खरीद' लेते हैं, अपने मन छायक उस्मीदवारोंफो खड़ा 
कराते हैं ओर चुनाव' हो जाने पर इन ग्रतिनिधियोंसे, जो उनके 
. बोमसे दबे होते हैं, अपनी इच्छाके अनुसार काम लेते हैं । मत- 
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दाता भल्ते ही यह समझ ले कि इनको में चनता हूँ पर यह होते 
हैं उन धनिकोंके प्रतिनिधि जो उन्हें रुपया देकर खड़ा करते हैं 
ओर इनके दलकी सहायता करते हैं। राजनीतिक समता ओर 
मताधिकार बाहरी ढकोसला है । 

धनिक समुदाय बहुत समझदार होता है 4 बह राजनीतिक 
नेताओंसे काम लेना जानता है । उसे यह ज्ञात है कि जबतक 
उनकी स्वाधीनता ऊपरसे बनी रहेगी तभीतक उनसे सहायता ली 
जा सकती है । इसलिए उनको भाषणा-स्वातन्त्र्य खूब ही , दिया 
जाता है। दलोंके नेता लम्बे छम्बे व्याख्यान दे सकते हैं ओर 
पत्रोंमें लग्बे लेख निकाल सकते हैं। सिद्धान्त ओर नीतिकी 
बातोंमें कोई रुकावट नहीं डाली जाती। ऐसी ही श्रुतिम॒धुर 
बातोंसे तो जनताको धोखा दिया जा सकता है। एक ही बन्धन 
हे--कोई ऐसा सिद्धान्त नहीं श्रतिपादित किया जा सकता जिससे 
धनिक ओर साधिकार समुदायों के सामूहिक हितोंको ज्ञति पहुँचती 
हो । बहुमत होने ओर अपना"मंत्रिमण्डल बना लेने पर दलोंको 
थोड़ा-बहुत सुधार भी करने दिया जाता है क्‍योंकि यदि ऐसा न 
हो तो सारी क़लत्रई खुल जाय। यदि किसी सुधार-योजनासे 
कुछ दिनके लिए धनिकों को थोड़ीसी आध्िक हानि भी हो जाय 
तो वह सह ली जाती हैे। नकेल अपने हाथमें रखी जाती 
है, ऊंट यदि थोड़ासा इधर उधर सिर हिला ले तो इसमें कोई 
हानि नही हें । 

इतना ही नहीं, कभी कभी अपने विरोधियोंतककों अधिकार 
पाने दिया जाता हे। इसका उदाहरण त्रिटेनमें मिलता हे । 
वहाँ के मज़द्र नेता अपनेकी समाजवादी कहते हैं. पर वह क्रान्ति- 
के विरोधी हैं। उनका विश्वास हे कि पार्लिमेंट के द्वारा धीरे घीर 
क़ानून बनवाते बनवाते समाजवादी व्यवस्था जारी हो जायगी | 


दर समाजवबाद' 


अब यदि उनको कभी पालिमेंटमें' स्थान ही न मिल्ले या उनको 
मंजिमंडलमें आनेका अवसर ही न मिल्ले तो उनकी श्रद्धा पालिमेंट 
परसे उठ जायगी ओर बह भी क्रान्तिकारी वन जायँगे | ब्रिटेनके 
पूँ जीपतियोंको यह अभीए नही' है । अतः वह उन्हें मंत्रिमंडलतक 
बनाने देते है. पर अबतक मजदूर दलने कोई ऐसा काम नहीं किया 
जिससे कि धनिक वर्गके हितोंको कोई गहिरा आघात पहुँचे । 
आजसे २० वर्ष पहिले ( १६८१ वि० ) इस दलका बहुमत था । 
ज्यों ही धनिक-समृदायने देखा कि यह छोग अपने समाजवादी 
सिद्धान्तोंको कार्य्यान्वित करना चाहते हैं, उसने ऐसा प्रबन्ध किया 
कि बहुमत अल्पमत हो गया । यह बात स्वाभाविक भी है। यह 
मानना भी भूलहे कि थोड़ेसे मतोंके इधर उधर हो जानसे विभूति 
. का भोग करनेवाले अपने स्वार्थोकोी तिलाझलि दे देगे। इसलिए 
लोकतन्त्र शासन ओर व्यापक मता बिका रसे कुछ नहीं हो सकता। 
घोर आर्थिक विपमताके रहते हुए राजनीतिक समता व्यथ है । 
लोकतन्त्र हासनका अथ होता हँसंघटित सम्पन्न वर्गकी इच्छाके 
अनुकूल शासन, परन्तु इस प्रकार कि साधारण जनता समझे कि 
शासनमें हमारा भी हाथ है । इससे लोगोंका असन्तोप उभड़ने 
नहीं पाता। यह आशा बँधी रहती ह कि इस बार नहीं तो 
अगली बार अच्छे प्रतिनिधियोंकों चुनकर सब्र बातें ठीक कर 
छेंगे। इसमें सन्देह नहीं कि यदि राजनीतिक समताके साथ' 
साथ न्यूनाविक आर्थिक समता भी हो, शोपक और शझोपितक 
भेद न हो ओर जनता शिक्षित तथा कचंव्यपरायण हो तो 
लोकतन्त्र शासन सर्वोत्तम होता है और मताधिकार बहमल्य 
अधिकार हो सकता है पर यह यदि! इतना बड़ा ह कि श्राजकल 
व्यावहारिक दृश्टिसे लोकतन्त्र शासान ओर मताबिकार निरथ्कसे 
हैं। यह बात निर्धनों, अधिकारहीनों, दुरबलोंकी द्टिसे कही गयी 
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है; घनवानों, बलवानों ओर अधिकारबालों को तो यह दोनों चीजें 
बड़ी ही प्रिय 


फ़ासिज्म 


जमनी ओर इटलीका उत्कषे देखकर कुछ छोगोंकी यह भावना 

हो गयी थी कि फ़ासिज्ससे प्र थ्वीका कल्याण है, पर यह भ्रम था। 
फ़ासिज्ममें स्वतंत्रता ओर शान्तिका क्‍या स्थान हे वह इसी 
बातसे प्रकट होता है कि राष्ट्संघ ओर सारे सभ्य जगतकी 
पुकारको ठुकराकर इटलीने अवीसीनियाकी हज़ारों वर्षकी सम्वित 
स्वाधीनता को नष्ट करके उसे अपने साम्राज्यमें मिला लिया । 
कहा गया हैं कि इटली ओर अवीसीनियाकी छड़ाई सभ्यता ओर 
वबरताकोी लड़ाई थी । यदि विषेत्ली गंस, द्रवाप्नि, बम, विस्फोटक 
गोलियाँ, अस्पतालॉपर गोलाबुरी यह सब ही सभ्यताके लक्षण 
है तो बबरता क्‍या बुरी चीज़ है ? इस प्रकार तो श्ञान्ति नहीं हो 
सकती । फ़ासिज्मका एकमात्र सिद्धान्त है अपने राष्ट्रका बल 
ओर आधिपत्य बढ़ाना, इससे दूसरे राष्टोंका चाहे जो कुछ 
हिताहित हो। अपने देशके भीतर फासिस्ट सरकारोंने जो 
ऊपरी शान्ति क्रायमकी थी वह शान्ति इसमशानकी या महामेघ- 
गजनके पूर्वकी शान्ति थी। मजदूर संस्थाएं तोड़ दी गयीं, 
उनके नेता मार डाले गये या जेलोंमें डाल दिये गये, उनके पच्र 
बन्द कर दिये गये | असनन्‍्तोप भीतर भीतर सतल्ग रहा था, एक 
दिन फूटता ही । जब किसी देशमें अशान्ति बहुत फल जाती है 
तो वहांका धनिक समुदाय लोकतंत्रके थोथे स्वॉगको दर फेंककर 
शासन सीधे अपने हाथमें ले लेता है । जसाकि एक अवसरपर 
इटलीके सर्बंसर्वा मुसोलिनीने कहा था रूस ओर इटली दोनां 
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देशोंमें यह बात प्रमाणित हो चुकी है कि सभी उदार विचारांकि 
बाहर, ऊपर ओर विरुद्ध चलकर शासन करना सम्भव हे । 
समष्रिवाद या फ्रासिज्म, दोमेंसे एककी भी स्वाधीनताके साथ 
ज़रा भी सजातीयता नहीं हैे। फ्रासिज्मको यह घोपित करनेमें 
किब्नन्मात्र डर नहीं हे कि वह अनुदार या उदारता-विरोधी है । 
फ़ासिज़्म एक बार स्वतन्त्रताकी देवीके न्‍्यूनाविक सड़े हुए 
शरीरपरसे गुजर चुका हे ओर यदि आवश्यकता हुई तो ऐसा 
फिर करनेको तय्यार है ! जिस वादके प्रधान आचाय्य ऐसी 
बातें कह सकते हैं उससे जगत्‌के कक््याणकी आशा! रखना बालूसे 
तेलकी आशा रखनेके बराबर हे । 

अब फ़ासिस्ट इटली ओर जमेनीका अन्त हो गया हे । 
इटलीमें एक ग्रकारकी लोकतंत्र-मूछक सरकार हे, जर्मनीपर 
विजेताओं का शांसन है । फ़ासिज्म की द॒हाई देनेवाला कोई नहीं 
है, कमसे कम खुल कर कोई इस समय उसका समथन नहीं 
करता । परन्तु यह नहीं कह शकते कि अब यह डर सदा के 
लिए चला गया । जब तक निजी ल्ञाभ के छिए व्यापार होता 
रहेगा और अपने देशके व्यापारकी वृद्धि ओर रक्षाके लिए 
साम्राज्य रखनेकी सम्भावना रहेगी तब तक किसी न किसी नाम 
से ओर समयानुकूल रूपमें फ्रासिज्मके पुनः उदय होनेकी 
संभावना बनी रहेगी । 


प्रतिमशीनवाद 


एक ओर वाद हे जिसपर थोड़ा-सा विचार करना है । 
लोगोंका यह विश्वास है कि यदि मशीनें उठा दी जायेँ तो फिर 
सुख-शान्ति हो जाय। मशीनोंके कारण ही बड़े-बड़े कछ-कारखाने 
खुलते हैं ओर थोड़ेसे लोगोंको बहुत-सा घन संग्रह करने और 
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दसरांको अपना अथंदास बनानेका अवसर मिलता है। यदि 
मशीन न हांगी तो फिर वही पहिलेकी भाँति कारीगर अपने 
घरापर वस्यादि तय्यार करेंगे। न आज जसी प्रतियोगिता 
होगी, न कलह, न उत्पीड़न, न असनन्‍्तोप, न अशान्ति । 

इसके भीतर भी सत्यका कुछ अंश है । यदि आजसे सो 
डेढ़ सो वर्ष पूवंकी आर्थिक अवस्था फिरसे छा दी जाय तो 
आजकी अपेक्षा उत्पीड़न और वषम्यमें अवश्य कमी हो जायगी। 
परन्तु इसमें दो आपत्तियाँ हैं । एक तो यह कि अब मशीनोंका 
तुड़वाना सम्भव नहीं है | सभ्य राष्ट्र आपसमें' छड़कर इस प्रकार 
तबाह हो जायें कि मशीनोंके चलानेकी विद्या ही लुप्त हो जाय 
तो दसरी बात है, अन्यथा शोकसे कोई मशीनोंकों तोडनेपर 
राज़ी न होगा। फिर, जिस वेज्ञानिक उन्नतिके द्वारा धनोपाजन 
ओर उत्पीड़ुनके साधनोंका आविष्कार हुआ हे उसीने सुख- 
वधक यन्त्रोंको भी सम्भव बनायु। है। कपड़ा सीनेको मशीन, 
कुश्से पानी निकालनेकी मशीन, बिजलीकी रोशनी देनेवाला 
डाइनमोॉ--यह भी तो मशीनें हे। रोगीके पासतक डाक्टरको 
ले जानेवाडी मोटर ओर दुर्भिक्ष-पीडितोंके पासतक अन्न पहुँ- 
चानेव[ली रेल भी मशीन है । इनमेंसे किस किसको तोड़ें ? यदि 
इनको रखना हे तो इनके बनानेवाले कारखाने भी रहेंगे । फिर 
तो कोई नयी बात न्ञ हुई। आज मशीनोंके कारण वहुतसा काम 
थोड़े समयमें हो सकता है ओर मज़दूरोंको भी पढ़ने-लिखनेका 
अवसर मिल जाता है। यदि किसी प्रकार सब मशीनें तोड़ ही 
दी जाये तो मंम्क्रतिकी यह सारी बातें दूर हो जायँंगी। सब 
काम हाथसे होंगे। काम करनेवाले मजदूर अशिक्षित ओर असं 
स्कृत हो जायेंगे। मस्तिप्कीपर पुनः ताले पड़ जायँगे । पर यह 
भी किसीकोी अमीएट नहीं । यदि सनुप्य अपने अ्रमको कम 
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करने, अपने स्वास्थ्यकों बढ़ाने, सवन्न अन्नवस्थादि पहुँचानेके 
साधनोंका आविष्कार कर सकता हैं, ता उसको एसा करनेसे 
रोकना श्रेयस्कर नहीं हो सकता। आओबडथकता इस बातकी हे 
कि वह अपनी बुद्धिका सदुपयोग करक इन साथनोंकों अपनी 
तबाहीके उपकरण न बना ले । न सब काम हाथसे करनेमें कोई 
आध्यात्मिक महत्ता हे, न सब कामां को मशानसे करना हो श्रेय- 
र्कर है| जहाँ तक मशीन स्वास्थ्य, सुख ओर संस्कृति की बृद्धिमें 
सहायक हो उसका उपयोग करना चाहिये परन्तु उसे बकारी, शोषण, 
उत्पीडनका साधन न बनने देना चाहिये। यह तभी हो सकता 
है जब समाजकी ऐसी व्यवस्था हो कि मशीनोंके चलानेपर ओर 
उनके उत्पादनपर समाजका नियंत्रण हो। आगसे कभी घर जल 
जाता हैं। इस डरसे उसे बुझाकर रसोईका काम भी बन्द क 
देना बुद्धिमानी नहीं हे । 

मुझे विश्वास है कि मैंने संक्तेपम उन सब उपायोकी आला- 
चना की है जो साधारणतः हमार प्रश्नके उत्तरमें पश् किय जाते 
है। मेंने इस बातका भी यथाटशक्य प्रयत्न किया हैं कि आलावनसा 
करते समय किसीके साथ अन्याय न करू । फिर भी, में इसी 
परिणामपर पहुँचा हूँ कि जो विकट परिस्थिति हैमारे सामने है 
उसका निवारण इनमेंसे किसीके भी द्वारा नहीं है। सकता । हमार 
सामने समस्या यह है कि लोगांकी शिक्षा ओर संस्कृति, मस्ति- 
घ्कके विकास ओर तज्ननित भौतिक तथा बौद्धिक सखामभें, काई 
कमी न हो पर दारिद्य, बेपम्य, उत्पीडन, शोपणका अभाव है। जाथ | 
हमारी इच्छा यह हे कि यह पुराना आशद्ञीवाद सफल हो-- 

सब भवन्तु सुखिनः, सब जन्‍्तु निरामयाः। 
सब भद्राणि पश्यन्तु, मा कश्विद ठःखभाग्मवेत ॥| 


पॉचवा अध्याय 
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तीसरे अध्यायमें जो सनातन प्रश्न उठाया गया हे उसके 
प्रचलित उत्तरांकी जो विवेचना हमनेकी उसका परिणाम नज्मात्मक 
निकाछा। यदि इस गाँठको खोलनेका कोई ओर साधन नहीं हे 
तो मानव जगतका भविष्य वड़ा ही तमः आंच्छादित हे। 
ऐसा प्रतीत होता है कि चाह थोड़ा वहुत सुधार इधर उधर हो 
जाय पर किसी मोलिक परिवतनकी सम्भावना नहीं हे। यह 
हमारे सोभाग्यकी वात हे कि वस्तुस्थिति ऐसी नहीं हे । आजके 
युगके सामने एक ओर योजना, एक ओर उत्तर, हे जो अन्य योज- 
नाओंके दोपांसे मुक्त है । इसका नाम हे 'समाजवाद? । अधिक 
स्पट्टरीकरणके लिए इसे 'वज्ञानिक समाजवाद” भी कहते हैं। 
किसी समय साम्यवाद'” शब्द अधिक प्रचलित हो गया था पर 
उसकी अपेत्ञा 'समाजवाद? आधिक सार्थक हे। 

वज्ञानिक' विशेषण देनेका कारण है । अपनेको समाजवादी 
कहना प्रगतिशीलताका चिह् माना जाने छगा है, इसलिए बहुतसे 
छोग समाजवादी कहलाने छगे है । भारतमें ही ऐसे सज्जन है 
जो रूलके कम्यूनिम्ट दछ, भारतके कांग्रेस समाजवादी दल तथा 
देश विदेशक दस र संबटित समाजवादी दरल्णे के प्रायः सभी सिद्धा- 
न्‍्ताका नापसन्द करत हु पर अपनका समाजवादा कहते है । यह 
बात रोकी नहीं जा सकती; क्यांकि यदि कोई व्यक्ति अपनेको 
समाजवादी कदना ही चाहता है तो उसे एसा करनेका पृरा 
अधिकार है । पर यह स्वाभ[विक है कि ऐसे सब छागांके विचार 
एकस नहीं होते । इसलिए इनके मुंहस इस झब्दका अ्रयोग बहुत 
ही श्रामक होता ह। 
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अपगजकल ही नहीं प्राचीन काठमें भी ऐसे उदारचेता व्यक्ति 
हुए है जिनके हृदय मनुष्योंके पारम्परिक कलह, उत्पीड़न, 
श्ोपण, बंपम्यकों देखकर व्यथित हो उठ है। बह ऐसी बाताकों 
न्याय ओर मनुष्यता तथा धम्मके विरुद्ध समझते हैं। उन्‍्हांन 
ऐसे जगतके मानस चित्र खींचे है जिनमे यह बातें न होंगी, 
जिनमें सभी सुखी, सभी बराबर होंगे। ऐसे काल्पनिक जगतका 
वर्णन करनेवाली पुस्तकें भी है। अंग्रेज़ीमें सर टामस मोरकी 
यूटोपिया? इस विषयकी ग्रसिद्ध पुस्तक है। पुराणोंमें उत्तरकुरूः 
का जो वर्णन है वह इसी ढल्नका है। यूटोपिया हो या उत्तरक॒रू, 
यह काल्पनिक प्रदेश एक प्रकारके आदशों है जिनमें यह दयाद्र 
हृदय जगद्धितेषी इस पाशवाचारमयी प्रथ्वीको परिणत करना 
चाहते है । इनमेंसे कछ लोगोंने इतनेसे ही सनन्‍्तोपष नहीं किया 
बरन्‌ अपने आदशोको काय्यान्वित करनेका भी प्रयत्न किया 
है । यूरोपमें ऐसी कई समाजवादी बस्तियाँ बसायी गयीं जिनमें 
छोगोंने इन आद्शके अनुसार जीवन बितानेकी यथाशक्‍य चेष्रा 
की पर यह सब प्रयत्न विफल हुए । सभी बस्तियाँ उज़ड़ गयीं । 
इन छोगोंकी सहृदयता स्वेथा प्रशंसनीय हे परन्तु इनके विचार के 
आधार ही ग़लत है, इसलिए उनमें व्यावह्ारिकता नहों है । इस 
प्रकारके विचारोंको उत्तरकोरव या यूटोपियन समाजवाद कहते 
हैं। इसमें जो त्रुटियाँ है वह वज्ञानिक समाजवादके वशानके 
साथ आप ही स्पष्ट हो जायँगी। ० 


जो समाजवाद हमको अभिमत है, जिसका निदेश हमने 
वज्ञानिक समाजवादके नामसे किया है, वह वर्तमान थुगकी 
आविष्कृति है। आजसे सो डेढ़ सो वर्ष पहिले, जब मशीनोंका 
निर्माण नहींके बराबर था ओर प्रथ्वीके एक कोनेसे दूसरे कोन- 
तक यातायातके साधन संकचित थे, वह परिस्थिति थी हीं नहीं 
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जिसमें इसकी आवश्यकता पड़ती । रोग था ही नहीं, ओपध' 
किस लिए दी जाती । आजकलकी वंज्ञानिक सभ्यताने जिस 
प्रकार उत्पीड़न, दरिद्रता, शोषण, बेकारी, युद्ध, अशानिति 
आगदिको जन्म दिया हे, उसी प्रकार इनके शमनके छिए उसने 
वज्ञानिक समाजवादकी भी सष्टि की हे । 
समाजवादी विचारकी कई धाराएँ हैं पर इनमें सबसे ग्रोढ 
वह हे जिसके प्रवतेनका श्रेय काले माक्स ओर फ्रेडरिक ए'गेल्सको 
है। यह दोनों ही जर्मन थे। इनके ग्रन्थ ओर लेख बेज्ञानिक 
समाजवादके प्रामाणिक प्रस्थान हैं। उनमें न केवछ समाजवादके 
सिद्धान्त दिये गये हैं वरन व्यावहारिक आदेश भी हें। माक्से 
ओर ए'गेल्सके विचारोंकी महत्ता इसीसे सिद्ध होती है कि आज 
समाजवादी? शब्दसे उसी व्यक्तिका निर्देश होता हे जो इनके 
सिद्धान्तोंका माननेवाला हो, किसी दूसरे ख़याठको माननेवालेके 
लिए कोई न कोई विशेषण जोड़ना पड़ता हे । 
यों तो माक्स, एगेल्स तथी इनके शिष्योंनें समाजवादके 
विपयमें बहुत कुछ लिखा हे परन्तु दो ग्रन्थ विशेषतया ग्रामा- 
णिक हैं, एक तो माक्स ओर ए'गेल्स लिखित कम्युनिस्ट मनि- 
फ़ेस्टो? ( सं० १७०४ में प्रकाशित ) और दूसरी माक्स लिखित 
दास कापितालछ? (१६१४ से १९५१ तक प्रकाशित) । मनिफ़ेस्टोका 
हिन्दी अनुबाद हो चुका है परन्तु कापितालका केाई हिन्दी 
नवाद अबतक देखनेमें' नहीं आया । 
वेज्ञानिक समाजवादी न्याय ओर मनुष्यताके नाते पीड़िताकी 
अवस्थामें सुधार नहीं करना चाहता। वह धनिकों ओर 
अधिकारवालोंसे दयाकी भिक्षा नहीं मांगता ओर न उनके 
हृदयोंके परिवरत्तनकी चेष्टा करता है। वह संसारके लिए क्या 
उचित ओर न्याय्य है, इसका आदरों बनाने भी नहीं बेठता ओर 
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न किसी उत्तरकुरुको अपना छूद्य मानता है । उसकी परिपाटी 
बही है जो कुशल बेच्यकी होती है । वच्य रोगीकी परीक्षा करते 
समय अपने मस्तिष्कके किसी सिद्धान्तसे काम नहीं लेता; यह 
देखता है कि रोगीका शरीर क्‍या बतलाता है। नाड़ी दखकर 
चाहे यंत्रोंकी सहायता लेकर, सबसे पहिली ओर आवश्यक 
वात रोगका निदान है। मल रोगके साथ उपरोग अनेक होते हैं. 
पर मछरोगको ही पहिचानना ओर पकड़ना चाहिये। उसके 
ग़समनके बाद उपरोग ओर उपछत्तषण आप ही शानन्‍्त हो जायेंगे। 
वद्य यह भी जानता हे कि यद्यपि शरीरमें रोगके कीटारु या 
न्‍्य बाह्य वस्तुका ग्रवेश हो जाता है. पर शरीर स्वयं अपनेका 
नीरोग करनेका प्रयत्न करता है। ज्वर स्वयं कोई रोग नहीं 
वरन्‌ इस बातका सूचक हे कि शरीरके भीतर रोग ओर रोग- 
ग़क शक्तियोंमें, जो रोगके साथ ही जागरित हो उठती हैं, 
संघप हो रहा है। इसलिए कुशछ वद्य यह प्रयत्न करता है कि 
प्रकृतिका अध्ययन करके उस की सहायतासे काम ले। जो ओपध 
या हो मनसाने ढंगसे दे दी जायगी वह पग्रकृतिकी रॉोगनाशक 
शक्तियोंकीं कुण्ठित कर देगी ओर रोगीका प्राण ही ले लगी 
ओपषध देनेवालेके सद्भाव रोगीको नहीं बचा सकते | जो ओपध 
प्रकृतिके साथ चलनेवाढी होगी, जिस दिशामें प्क्वति शरगीस्का 
ले जाना चाहती है उस दिशामें चलनेम॑ सहायक होगी, वह 
उपयोगी होगी। जो वच्य ऐसी ओपध दे सकता है अर्थात जो 
प्रकृतिकों गतिविधिकों पहिचान कर उसके अनुकूछ काम करना 
जानता हैं वही कुशल चिकित्सक है । 
यह सब कव॒छ रुपक बाधनेके लिए नहीं कहा गया है। 
वज्ञानिक समाजबादीकी यही पद्धति है। वह मनुष्य समाजक 
हज़ारों ख़राबियोंकों देखता है पर इनमेंसे ग्क एकके पीछे 


एक ओर उत्तर ७१ 


हो दोड़ता क्योंकि वह समझता है कि इनमेंसे अधिकांश गोण 
र उपल्यक्षण सात्र है। वह सूछ्रोगको पकड़नेका प्रय्॒ञ करता 
आ।र यह देखता हे कि समुदायके भीतर वह कानसी शाक्तियाँ 
जो स्वतः इस गागके उच्छेदका प्रयल्ल॒ कर रही हैे। उसको 
यह अनुभव हूं कि व्यक्तिकी भाँति समूहमें भी रोगके साथ ही 
उसको उन्मूलन करनेवाली शक्तियों भी जाग उठती हैं। वह 
इन्हींको दृढ़ करना चाहता है । प्रकृति जिस अवस्थाकों उत्पन्न 
करना चाहती है उसीको सामूहिक स्वास्थ्य मानकर वह अपना 
लक्ष्य चनाता है। इसीलिए उसकी प्रक्रिया वज्ञानिक कहलाती है । 
इसके साथ ही यह भी निविवाद हु कि इसी पद्धतिका अनुसरण 
करनेसे मनुप्यता ओर सच्चे न्‍्यायकी भी पुष्टि होती है । 
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वद्यके पास रोगके निदान, रोगके वृद्धि-क्षयक्रम, रोगकी 
चिकित्सा, शारीरिक रसोंके सदख्बय और व्यय आदिके विषपयोका 
शक शास्त्र है। इसको चिकित्सए दशन कद सकते है । यह शास्त्र 
उसके प्रकृति-निर्रीजक्षण ओर अनुभव आधारपर बना हें। 
इसी प्रकार समाजबादका भी दशनशझाख्य हे जो उसका सामहिक 
जीवनके विकास ओर परिवत्तनकों सममने ओर तदनसार अपनी 
काय्यप्रणाली निश्चित करनेमें सहायता देता हे । इसका नास 
एतिहासिक भोतिकवाद या दहनन्‍्द्वात्मक मातिकवाद& ऐतिहासिक? 
आर 'द्ुन्द्गात्मक' या अथ तो अगले अध्यायमें दिखाया जायगा 
पर यहाँ टतना कह देना चाहिए कि भोतिकबाद”ः शब्द आरमक 
हे। समाजवादी दशान उस अथम भोतिक नहीं हे जिस अथर्में 
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चार्वाक मत था अन्य कई भारतीय या विदेशीय दश्षन भोतिक 


हैं। इसका विकास हीगेल्के अध्यात्मवादहक अतिवादभ हुआ, 
इसलिए यूरोपियन अथाके अनुसार इसका 'सातिकवादा एसा 
नामकरण हआ। भारतकी बात हातोी तो इसे अनातन्मघाद 


या कुछ ऐसा ही नाम देते। अनान्समवाद हमार छिए कोई नयी 
वस्तु नहीं है। परम आस्तिक सांख्यदशन अनीअरवादी है ओर 
सारा बोद्धधम्म अनाव्मवादकी जींवपर खड़ा हैं। सब छोगाको 
यह अनात्मबाद अभिमत नहीं है पर इस अनात्मवादस्स आंदाय्य 

तप, ज्ञानके लिए उतना ही स्थान है जितना कि कोई अन्य दशन' 
दे सकता है। यह उस बाहंस्पत्य अनात्मवादसे सबंधा भिन्न रहे 
जो यह उपदेश देता है-- 


थावज्जीवेत्‌ सुखं जीवेतू, ऋण क्ृत्वा घृत॑ पियत । 
भस्मीभूतस्य दिेहस्य,. पुनरागसन कुतः ॥ 
इसीलिए कुछ विद्वान इसे झातिकवादके स्थानमें “बम्तुबाद 
या याथातथ्यवादः '' कहते है । में स्वयं द्वन्द्वात्मक प्रधानवाद 
नाम पसन्द करता हूं । 
में जानता हैँ कि ऐसे बहतसे छोग हैं जो समाजवादके द्याव- 
हारिक काय्येक्रमसे बहतसे अंशॉमे सहमत है पर उसके दाह्ानसिक 
आधारको स्वीकार नहीं करते । इसका कछ- कारण तो यह है कि 
यह दशेन उनके सामने ठीक तरहसे रखा नहीं गया है। दसरी 
वात यह है कि यदि कोई व्यावहारिक कार्यक्रम मानते हए 
दाशनिक आधार नहीं मानता तो उसके छिए इस काय्यक्रमके 
लिए उपयुक्त दाशनिक आधार दूढ़ना चाहिये। इसलिए मैं 
संक्षेपमें इस दशनका ही कुछ निरूपण करूँगा । 
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ऐसे भी छोग हैं. जो समाजवादके साथ दरश्शनके योगकों देख- 
कर चोंकते है। बहुतोंकी ऐसी धारणा है कि समाजवाद क्रान्तिकी 
एक व्यवहारिक योजना है। ऐसे छोगोंकों लेनिनका यह वाक्य 
स्मरण रखना चाहियेः--क्रान्तिकारी सिद्धान्तके बिना क्रान्ति- 
कारी आन्दोलन नहीं हो सकता । 
दर्शनके सम्बन्धमें में अपनी पुस्तक चिद्विछाससे कुछ वाक्य 
उद्धृत करता हूँ जो यहाँके लिए प्रासब्लिक प्रतीत होते हैं:-- 
जो शास्त्र सम्पूर्ण विश्वकों, समूचे जगतको, एक मानकर 
उसके स्वरूपको, उसके अवयवोंके पारस्परिक सम्बन्ध ओर कुलूसें 
उनके स्थानको, ओर उसके विकास ओर सझकृ्लोचकों अपना विषय 
बनाता है इसको अध्यास्मशासत्र या दशनशासत्र कहते हैं। दर्शन- 
शासकों विभिन्न एकदेशीय शास्त्रोंसे निष्पन्न सामप्रीसे काम लेना 
पडता हे.......उसको मिलाकर एकमें ग्रथित करना पडता है' तभी 
सावंदेशिक चित्र बन सकता है | 
स्का ज्ञान ही अज्ञानकी निवृत्ति है, इसलिए दशन मोक्ष 
ज्ञास्त्र है । 
( आधारखण्ड-पहिलछा अध्याय ) 
दाशनिक ज्ञान--विश्रके सत्य स्वरूपका ज्ञान--धम्मज्ञानका 
साधन होगा । हमको उससे ज्ञात होगा कि जगत्में हमारा क्‍या 
स्थान है किस किसके साथ कसा सम्बन्ध हे, इस सम्बन्धसे 
हमारे कसे कतंव्य उत्पन्न होते है ओर इन कत्तेव्योंका किस प्रकार 
पाछून किया जा सकता हे ।........पूराज्ञानकी नींवपर समाजका 
जो सट्ठटन होगा वह निर्दोप होगा।........अव्यवस्थामें ग्रत्यक 
व्यक्तिकों अपना मार्ग, अपने स्वार्थ अपने अर्थ और कामको 
प्रधान लक्ष्य मानकर चुनना पड़ता है। स्वार्थोके अत्यधिक 
सद्नपषके अनुसार वैयक्तिक ओर सामूहिक जीवनका नियमन 
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होता है । किसी भी दाहनिक सिद्धान्तके आश्ारपर व्यक्तिके 
ओर समुदायके जीवनक़ों सक्क॒टित करना अव्यवस्थास लाख 
गुना श्रेयस्कर है । 

( आधारखण्ड-पाँचवाँ अध्याथ ) 


बठाँ अध्याय 


इन्द्ात्मक अंधानवाद 


यह जगत्‌ सत्य” हे। कुछ लोग इसको स्वप्नवत्त मिथ्या 
मानते है पर यह उनकी भूछ है। इसके मिथ्यात्वका कोइ 


जम न] 


दशनका अध्ययन पाश्वात्य देशोंमे केवछ सत्यका शान ग्राप्ता करनंक 
लिए दोता है । छोग यथासम्भव जगत्‌का स्वरूप, उसका कारणा, उसका 
विकास, जीव-अजीवका रहस्य आदि समझना चाहते हैं “वीरता 
दशनके अध्ययनका प्रधान उद्देश्य मोक्ष है | समाजबादोका उदूध्य एम 
दोनोंसे भिन्न है। वह जगत्‌का रहस्थ इसलिए जानना चाहता कि 
उसको समझकर जगत्‌का परिवर्तित कर सके । वह जगतकी बताने 
अवस्थाका सुधार इंड्वर, प्रार्घ या नियर्तिपर नहीं छोड़ना शाहता। 
जैसा कि माक्सन कहा ह दाशनिर्कोंन जगत्‌कों अनेक प्रकारस समझमेव!| 
चेष्टा की है, प्रथन यह हे कि उसको परिवति त कैसे किया जाय । 

मेरा यह दावा नहीं है कि माक्स और एंगेल्सके दाशभिक विसागवी 
जो व्याख्या में कर रहा हूँ वह उनके सभी जअनुयाइयोंका अमिमत £ 
पर इसके साथ ही मेरा यह विश्वास दे कि मेंने उसको कहीं विक्रय गई 
किया है। भारतीय पारिभाषिक शब्दोंका प्रयोग मेरी सम्मतिर्भ सबंधा 
उचित है और भारतीय विचारघारासे तुढना करनेमें सहायता देता है । 
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प्रमाण नहीं हे । उस पदार्थका सत्य कहते है जिसकी सत्ता 
द्रष्टामापेज्ञन न हो अथात्‌ जिसकी सत्ता किसी साज्षीपर निभर न 
हो | में अपने कमरेसें बठा हैं। मेरे सामने एक पुस्तक है । यह 
हए जा सकता है कि यह पुस्वकरूपी हृइय भेरे अन्तःकरणरूपी 
द्रष्ठाकी अपेक्षा करता हे अर्थात्‌ यदि में इसका अनुभव 
करनेवाठा न होता तो इस' पुस्तकका अस्तित्व लुप्त हो जाता । 
इसपर यह आपत्ति की जा सकती है कि मैं हूँ या न हूँ पुस्तक 
रहेगी । इसके जवाबमें यह कहा जाता है कि में न सही, कोई 
न कोई अन्तःकरण तो उसका अनुभव करनेवालछा होगा। यदि' 
यह बात ठीक हो कि प्रत्येक बस्तुकी सत्ता किसी न किसी अलु- 
भव करनेवाले अन्तःकरणकी अपेक्षा करती हे तो क्या उस 
जगह जहाँ अनुभव करनेवाला पशु, पक्षी, मनुप्य किसीका 
अन्तःकरण नहीं हे वहाँ जगत्‌ नहीं है? या जिस समय मनु- 
ध्यादि प्राणधारी नहीं थे, उस समय जगत्‌का अभाव था ? यदि 
किसी समय ऐसे सब अन्तःकरण प्रसप्त या विलीन हो जाये तो 
क्या जगत्‌ न रहेगा ) क्या सचमच जगत्‌ मनोराज्य हे ? जहाँ 
कोई अन्तःकरण नहीं हे, वहाँ मनोराज्य केसे होगा ? वहाँ तो 
केबल शून्यदिक्‌ ओर शून्यकाढ रहेगा | पर दिकू ओर काल भी 
तो अन्तःकरण द्वारा अनुभूत या अनुमित होते है. या, कुछ लोगों- 
के विचारके अनुसार, अन्तःकरणके ही धम्म है, फिर जहाँ अन्तः 
करण न होगा वहाँ दिक्‌े ओर काछकी सत्ता कसे रह सकती 
हु ? इस सब प्रइनोंके तीन प्रकारके उत्तर हो सकते है | एक तो 
यह कि वस्तुतः जगत्‌ मिथ्या ह। उसका अस्तित्व हे ही नहीं । 
दूसरा उत्तर यहः हैं कि इश्वर अजिकालका साक्षी हे। उसके 
अनन्‍्तःकरणमें जो संकल्प-विकल्प उठते रहते है वह जगत- 
रूपसे प्रतीत होते है । जहाँ ओर जिस समय आर कोई स्राक्षी 


9६ समाजवाद 


नहीं होता उस समय भी ईश्वर रहता हे, इसलिए उसके मनो- 
राज्य-स्वरूप जगत्‌ रहता है। जब मनुष्यादि कोई आणी नहीं 
था, तब भी ईश्वर था, इसलिए जगत था। यही बात भविष्य 
काछके छिए छागू हैं। माक्स इन दोनों सिद्धान्तोंकी नहीं 
मानते | उनका कहना है कि जगत्‌ सत्य हैं अथात्‌ जब कोई 
अनुभव करनेवारा अन्तःकरण नहीं था, तब भी था ओर जब 
कोई अनुभव करनेबाला अन्तःकरण न होगा तब भी रहेगा | 
जगत्‌के सत्य होनेका अथ यह हे कि जगत्-अवाह अनादि 
ओर अनन्त है । इसका जो रूप आज है वह' पहले न रहा 
, होगा, आगे भी ने रहेगा। उसमें तो निरन्तर परिवर्तन होता 
रहता है | परिवर्तनशीलता उसका मुख्य किड्ग है। यह प्रइन तो 
निरथक है कि जगत्‌की उत्पत्ति किससे हुई। यह प्रश्न करनेका 
तात्पये यह होगा कि एक दूसरा श्रहन जगत्‌की उत्पत्तिके हेतुक 
विपयमें पूछा जाय । यदि कोई सख्रष्टा माना जाय तो यह प्र 
होगा कि उसने सृष्टि क्‍यों की ? श्रष्टा की उत्पत्ति कसे हुई ? यदि: 
ईश्वर बिना रचयिताके हो सकता है तो जगत्‌ ही बिना रचयिता 
का क्‍यों न माना जाय ? इस सम्वन्धमें सभी देशोंके दाश्निकोंने 
बहुत विचार किया है जिसको यहाँ दुहरागेकी आवश्यकता नहीं 
हे। यहाँ इतना ही बतरा देना प्याप्त हे कि माक्से जगतका 
कोई आरम्भक या ख्रष्टा नहीं मानते । जगतका विकास अर्थात 
उसके स्वरूपमें परिवततेन किसी बाहरी शाक्तिके अधीन नहीं है । 
उसकी भीतरी शक्ति, उसका स्वभाव ही, उसके लिए प्रेरक 8 । 
इसलिए जगत्‌की प्रगति किसी विशेष दिश्ञामें नहीं है । उसका 
कोई विशेष, निश्चित, उद्देश्य नहीं है । 
जगतके विषयमें पूर्ण ज्ञान आप्त करनेका हमारे पास कोई 
साधन नहीं है । यदि जगत्‌ किसी छोकिक या अलोकिक व्यक्तिका 
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मनोराज्य था उद्देहयप्रसूति होता तो हम उस व्यक्तिके 
अन्नःकरणके साथ तादात्म्य प्राप्त करके उसको यथावत्‌ जान 
लत । वेदान्तके शब्दोंम हेमारा ज्ञान हस्तामछक ज्ञान होता पर 
जो पदार्थ स्वतन्त्र सत्ता रखता है ओर ग्रतिक्षण परिवरतनशीछ 
है उसका बद्धिमें बाधा नहीं जा सकता। पर ज्यों ज्यों हमारे 
ज्ञानके करणोंमें उन्नति होती जाती हे त्यों त्यों हमारा ज्ञान 
यथाथज्ञानके सबन्निकट आता जाता है । 


जगत्‌का मूल स्वरूप क्या था ? इसके सम्बन्धमें दो अकारके 
उत्तर हो सकते ह। एक शअकारका उत्तर तो यह हैं कि मूल पदार्थ 
एक ही था। दसरा यह है कि जीव ओर अजीव, चेतन ओर 
जड़, दो पदार्थ थे। इससे मिलता जुछता योग दशेनका यह 
सिद्धान्त है कि मूलमें पुरुष, ईश्वर ओर प्रकृति तीन पदार्थ थे। 
एक पदाथ माननेवाला अथात्‌ अद्वतवादी सिद्धान्त भी दोग्रकारका 
हो सकता है | एक तो यह कि मूल पदार्थ चेतन था। यह शह्लुरा- 
चाय्य द्वारा प्रतिपादित वेदौन्तका विशुद्धाद्रतवाद हे। इसीके 
अन्तगत वह सब सिद्धान्त है जो ब्रह्म या तत्सम किसी पदार्थकी 
विकृतिसे जगतका विकास मानते हैँ। माक्स ओर एंगेल्स इनमेंसे 
“किसी भी सिद्धान्तकों नहीं मानते | वह अद्वेतवादी है. पर उनका 
जगन्मूछ अद्वय पदाथ चेतन नहीं है । उनके अनुसार इस जगतका 
मल स्वरूप 'संटरः था। इस पाश्चात्य “मटर! शब्दका पर्योय 
कुछ छोग भूत या तत्त्व करते है। मटर पद्नमहाभूतके छिए भी 
प्रयुक्त हो सकता हे पर दाइनिक परिमापामें यह वह पदाथ हे 
जिससे जगतका विकास हुआ हे ओर जो स्वतः जड़ है। भारतीय 
दहानमें, उस पदाथकों जिससे अन्य पदाथ निकलते है प्रकृति 
कहते है । जो पदार्थ किसी अन्य पदाथसे निकला है उसे विक्रृति 
कहते है । अधिकांश पदाथ प्रकृतिविकृति है. अथात वह किसी 
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पदार्थसे निकले है ओर उनसे कोई पदाथ', निकलता है। परन्तु 
जगतका मृछ केवल प्रक्ृति है। इसीसे इसे मूल प्रकृति कहत॑ है । 
इसका दसरा नाम प्रधान भी है। प्रधान जड़ है। उसकी सत्ता 
है पर उसमें चेतना नहीं है । उसका स्वरुप चित नहीं केवल सतत 
हे । यह प्रधान ही उच्च कोटिके यूरोपियन दशनका “'मंटरः है । 
ऊपरके कथनमें एक ओर दो संख्यावाची शब्दोंकोी व्यक्ति- 
सूचक नहीं वरन्‌ जाति सूचक समझना चाहिये। मूल पदाथ 
विजातीय भेद रहित होते हुए भी संख्यामें एकसे अधिक हो 
सकता है । यदि वह जड़ था तो ऐसा हो सकता है कि आरम्भ 
अनेक जड़ पदाथ रहे हों, यदि चेतन था तो सम्भव हे अनेक 
चेतन रहे हों। विभिन्न दशनोंमें यह सब मान्यताएँ देख पड़ती 
ग़ाद्भुर वेदान्तके अनुसार मूछ पदाथ सजातीय, विजानीय 
ओर स्वगत भेद रहित था, अथात्‌ वह एक,एकरस ओर अखण्ड 
था। सांख्यके अनुसार दो अकारके मूल पदाथ थे। इनमेंसे 
प्रधान तो एक था परन्तु चत्थ अर्थात्‌ पुरुष असंख्य थे। 
माक्सका मटरके विपयमें कोई अपना आग्रह नहीं हे। आरम्भमे 
जो मूल पदार्थ था वह केबल जड़ था इतना तो वह कहते है परन्तु 
मेटर साराका सारा एक ही प्रकारका था या अनेक ग्रकारका, 
परमाणुओंमें विभकत था या नहीं, उससें क्‍या क्या गुण भर, 
इन सब प्रइनोंका उत्तर विज्ञानके ऊपर छोड़ते है। मातिक विज्ञान 
प्रधानका जो परमरूप बतलायेगा वह माक्स वादीको मान्य होगा | 


मूलरूप क्या था ? यह ग्रइन समीचीन नहीं है । भापाकी 
बनावटके कारण हमको ऐसे शब्दोंका प्रयोग करना पछता हैं 
रन्तु दशनके विद्यार्थीकों तथ्य समझ लेना चाहिये | यदि मटर 
प्रधान, परिवर्तनशील है तो उसका कोई मूलरूप कसे बताया 
'य? जो भी रूप हमारे अध्ययनका विपय होगा उसके पहिले 
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कोई ओर रूप हो चुका होगा। यदि कोई निश्चित मूल्रूप 
प्रतिपादित किया जायगा तो यह मानना पड़ेगा कि किसी निश्चित 
कालके बाद परिवर्तन आरम्भ हुआ। तब प्रइन यह होगा कि 
एसा क्‍्यां हुआ ? परिवतंनकी प्रेरणा देनेवाली शक्ति कहास 
आयी | यदि मूछपदाथके भीतर थी तो अबतक रुकी क्‍यों थी 
यदि बाहरसे आयी तो फिर मूलपदार्थ अकेला न रहा होगा, 
कमसे कम दो पदार्थ रहे होंगे। 

इन सब प्रइनोंपर इस पुस्तकमें विचार नहीं हो सकता परन्तु 
द्शनमें इनका वहुत महत्त्व है। जो व्यक्ति माक्सेबाद या किसी 
अन्य दाशनिक मतका अध्ययन करना चाहता हो उसको इनपर 
मनन करना होगा ओर विचारसामग्रीके छिए बड़ी पुस्तकोंको 
देखना होगा। मेरा अपना सिद्धान्त चिद्विलास'में अथित हे । 

अस्तु, इस अधानसे क्रमठाः सारे जगत्‌का विकास होता है । 
सारा जगत--सारा चराचर विश्व--एक साथ ही नहीं निकल 
आता । क्रमशः एक पदाथ के पीछे दूसरा पदार्थ, एक अवस्थाके 
पीछे दूसरी अवस्था प्रकट होती है । सूक्ष्मसे सूक्ष्म ओर स्थूलसे 
स्थल वस्तुएं, कीटाणुसे लेकर मनुष्यतक, परमाणुके अद्भभूत 
विद्युकणसे लेकर आकाहस्थ महासूय्यतक, रासायनिक तत्त्वोंसे 
लेकर बद्धितत्व ओर चेतनातक, सभी इसीमेंसे अभिव्यक्त हुए है । 

अब प्रश्न यह होता हे कि प्रधानका रूप विक्रृत केसे होता है 
उसमे परिवतन कसे होता है ! 

प्रधानकी कोई भी अवस्था ले छी जाय, वह कई परस्पर 
विरोधी प्वृजियांकी सास्यावस्था होती हे। यह विरोधी प्रवृत्तियाँ 
प्रसुप्त हां या उदार, पर जबतक यह एक दूसरीको सँमाले रहती हैं. 
तबतक अवस्था एकर्सी रहती है । सांख्यकें अनुसार भी सत्ब, 
रज, तम अर्थात तीनों परस्पर विरोधी गुणोंकी साम्यावस्था ही 
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प्रधान है। प्रत्येक अवस्थामें विपरीत धन्म एक दूसरेमें समेत 
रहते हैं। इस विपरीत समवायक्षक द्वारा ही आगे चलकर 
विकास या परिवत न होता है। पर यह साम्यावस्था बहुत दिनों- 
तक नहीं रह सकती । जिन विपरीत तत्त्वोंका समावेश उस 
अवस्थामें होता है उनमें स्वभावतः क्षोभ उत्पन्न होता है । धीरे 
धीरे एक कुछ प्रबल होने छगता है। उसकी मात्रा बढ़ती जाती 
है। बढ़ते बढ़ते एक ऐसी सीमातक पहुँच जाती हे जब कि 
प्रधानकी वह पूववावस्था बदछर कर नयी ही अवस्था, नया हो 
स्वरूप उत्पन्न होता है। इस ग्रक्रियाकोी मात्राभेदसे गुणभद! 
कहते है। उदाहरणके छिए जलको ले छीजिये। एक शक्ति 
है जो जलके परमाणुओंको एक दूसरेकी ओर आक्रृष्ट किये 
हुए है। दूसरी शक्ति उनको एक दूसरेसे प्रथक करती है । 
दोनोंकी साम्यावस्थामें जलका रूप रहता हैं। जब वियाजक 
शक्तिकी मात्रा बढ़ने छगती है तो बढ़ते बढ़ते एक ऐसी सीमानक 
पहुँच जाती हे जब जलके गुणके ध्थानमें दूसरे शुण प्रतीत होने 
लगते हैं ओर जलके स्थानमें भाप आ जाती है । यदि संयोजक 
शक्तिकी सात्रा बढ़ती तो शुणान्तरकी प्रतीति होती ओर जलके 
स्थानमें बफ देख पड़ता । यह नयी अबस्था प्रथम अबस्थासे 
विपरीत होती है अतः इसे उसका विपरिणाम !कहते हैं.। परन्तु 
कुछ कालमें जिस प्रकार पहली अवस्थासे दूसरी अवस्था बनी 
थी उसी ग्कार इस दूसरी अवस्थामें भी साम्यावस्थाका प्रणादा 
अथात्‌ क्षोभ उत्पन्न होता है। क्रमात्‌ यह भी बदलती है। 


* [0679206(7६00॥ ०0 ०07790/0(0/708, 
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इसका भी विपरिणाम उत्पन्न होता है। यह तृतीय अवस्था 
पहली अवस्थाके विपरिणामका विपरिणाम* होती है । जिस 
प्रकार द्वितीय अवस्था प्रथम अवस्थामें बीजरूपसे वर्तमान हैं 
उसी भ्रकार तृतीय अवस्था द्वितीय अवस्थामें बीजरूपसे वर्तमान 
है । प्रत्येक अवस्था अपनी पूर्बववर्तीके विपरीत होती हे' पर अपने 
गर्भभें उसका कुछ अंश ले आती है । इस प्रकार प्रत्येक उत्तरवर्ती 
अवस्थामें अत्येक पूववर्ती अवस्थाका कुछ अंश विद्यमान रहता 
है। जो विपरिणामका विपरिणाम होता हे उसमें मूछ ओर 
विपरिणासम दोनोंका समन्वय होता हे अथात्‌ बह दोनोंके स॒ख्याँ- 
शोंकी साम्यावस्था होता है। इसके बाद उसकी दशा स्वयं सूल 
अवस्था जसी होता हे अथांत्‌ उसमें स्वयं परिवर्तन होता है । 
क्रमात्‌ उसका विपरिणाम ओर विपरिणामका विपरिणाम उत्पन्न 
होता है। यों ही परम्परा चलती रहती है ओर तत्त्वसे तत्त्वा- 
न्तर, अवस्थासे अवस्थान्तर, बनता रहता हे । यही इस जगतके 
विकासका क्रम हे । 

मूछ अवस्थाको बाद+, विपरिणामको प्रतिवाद $ और 
विपरिणामके विपरिणामको युक्तवाद $ भी कहते है। यह शब्द 
शास्त्राथंकी प्रक्रियासे लिये गये है। शाख्रार्थ करते समय पूवरपश्षी 
जा कुछ कहता है वह बाद हैं। सम्भवतः उसमें सत्यका अंश ह 
परन्तु पूर्ण सत्य नहीं है । उत्तरपश्षी उसके उत्तरमें जो कहता है 
बह अतिवाद है। सम्भवतः इसमें भी सत्यका अंश है । अब यदि 
काई निर्णायक हागा तो बह बाद ओर प्रतिवाद दोनोंका समन्वय 
करगा। इस अकार सत्यका जो रूप स्थिर होगा वह यक्तबाद 
हांगा आर यथाथ नहीं तो उसके समीपतर अबइय होगा। 
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यूरोपमें पहले पहल हीगेलने इस सिद्धान्तका प्रवर्तन किया 
था कि जगत॒का विकास इस वादअतिवाद-युक्तवाद या भूल 
अवस्था-विपरिणाम-विपरिणामका विपरिणाम-क्रमसे होता है । 
विवर्तनके इस प्रकारको द्वन्द्वा्मकक कहते है,क्योंकि प्रत्यक बाद 
अपने द्वन्द्वस्वरूप अतिवादकों अपने गर्ससे उत्पन्न करता हैं:। 
यह हो ही नहीं सकता कि वाद हो ओर ग्रतिवाद न हो । प्रति- 
वादकी अभिव्यक्ति देरमें हो पर वह बीज रूपसे अवश्य रहता 
है, कमसे कम वह आभ्यन्तर क्षीम जो आगे चलकर विपरि- 
णामके रूपमें व्यक्त होता हे साम्यावस्थाके स्थापित होनेके साथ 
ही आरम्भ हो जाता है। हाँ, यदि विपरीत धर्मंका ही किसी 
प्रकार असाव हो जाय तो वादके पीछे प्रतिवाद नहीं आ सकता । 
यह वात तो व्यावहारिक नहीं है परन्तु विकासकी किसी विशेष 
लड़ीको निःसन्देह तोड़ा जा सकता है। बीज बाद है. प्रथ्वीम 
पड़कर उससे जब अंकुरादिका प्ररोेहण हुआ तो उसका विपरि- 
णाम या प्रतिवाद हुआ। जब एफर नय बीज बने तो यह नथ 
बीज युक्तवाद अथात्‌ मूल बीजके विपरिणामके विपरिणाम है । 
यह विकासका क्रम हे। पर यदि कोई वीजविशेष दग्ध कर दिया 
जाय तो उनके विकासकी शड्छा समाप्त हो जायगी। 

यद्यपि शारीरक भाष्यमें शक्भरने प्रवानमल्ल निवर्दणन्यायन' 
सांख्यके मतका खण्डन किया है पर बहुतसे अद्वेतवादी 
सांख्यके विकास-क्रमको मानते हैं। उनके अनुसार सांख्य आर 
वेदान्तका जो समन्वय होता हे उसमें द्वन्द्रात्मकः पद्धतिकी 
झलक मिलती है। ; द 

जगतका मूल स्वरूप त्रह्म हे। ब्रह्म अखण्ड, अद्वय, सत, 
चिन्मात्र है। उसका कोई वर्णन नहीं हो सकता अतः वह नेति- 
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जेति बाच्य हे। ब्रह्म वाद हे। वह अपने प्रतिवादस्वरूप 
मायाकोी अभिव्यक्त करता है। माया बह्यमसे भिन्न पर अभिन्न 
हे। बह ब्रद्मका स्वभाव है, अचित है। ब्रह्म ओर मसायाका 
युक्तवाद परमात्मा है। परमात्मा अपने प्रतिवाद स्वरूप आद्या, 
अविद्या, को अभिव्यक्त करता हैं। ईश्बर ओर अविद्याका 
युक्तवाद पुरुष है। पुरुष अपने प्रतिवाद स्वरूप मूल ग्रकृतिको 
व्यक्त करता है। इन दोनांका युक्तवाद महत्‌ है। इसी प्रकार 

श स्थूल भूतोंतक विकास होता जाता है। मेरे कहनेका 
यह तात्यय्य नहीं हे. कि किसीने द्वन्द्रात्मक या शतत्सम किसी 
दूसर शब्दका ग्रयोग किया है पर जो विकासक्रम' दिखलाया 
'गया है उसकी इस प्रकार, व्याख्या की जा सकती है। 

हगेलके अनुसार जगत्‌का मूछ पदार्थ सत्‌ होनेके साथ- 
साथ चेतन भी है। यह ध्यान रखना चाहिये कि वह वेदान्तके 
ब्रह्मके समान चिन्मात्र--शुद्धाचित, केवल चेतना, ज्ञानमात्रका 
सम्भावना नहीं हैं वरन्‌ परमात्माके समान चेतन, ज्ञाता, हैं। 
ज्ञाताके लिए ज्ञय, ज्ञानकोीं सामग्री, चाहिये। उस परमावस्थामें 
कोई दूसरा ज्ञेय नहीं था, अतः अपने आपका, अपनी सत्ताका, 
ज्ञान था। इस अवस्थ!का रूप हुआ--में हूँ । 

यदि सर्वत्र अ्रकाशही प्रकाश हो तो उजालेकी अनुभूति नहीं 
हो सकती । यदि जगतमें केबल जलही होता ओर कुछ न होता 
तो यह जल है एसा अनुभव न होता। पग्रकाहकी प्रतीति अन्ध- 
कारकी, अधेरा डेंजालका, गर्मी ठंढककी अपेक्षा करती ह। 
कोई भी अनुभति हो, वह अपने से भिन्न किसी अनुभतिकी 
भमिकामे ही व्यक्त हो सकती हैे। इस आदिम अनुभतिके 
लिए भी यहां न्‍्याय छागू था। मैं--अहम--की प्रतीति तभी 
स्पष्ट है! सकती थी जब उसकी प्रए्टभूमिमें न-मैं--अनहम्‌--की 
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सत्ता हो। मूल अनुभूतिका गवाह, निरन्तर में हूँ, में हैँ चेतनका 
अपने आपसे तादत्म्य दृढ़ कर रहा था। इस अनुभूतिका स्पष्ट 
रूप यह हुआ-- | 

मैं नमें ( में से भिन्न ) नहीं हूँ 

इस रूपके गर्भमें यह बात है कि नमें भी है, आत्मतत्वसे 
भिन्न किसी अनात्मतत्व, अहमसे भिन्न किसी अनहम , की 
सत्ता भी है। 

अतः यह बात निकलती ह कि नमें हे । 

: बस्तुतः जगतके मूलमें में ओर नमें दो विजातीय पदाथ 
नहीं थे। चेतन--में शब्द द्वारा वाच्य--ही था। पर अपनी 
आत्मानुभूतिके स्पट्रीकरणके लिए भूमिकास्वरूप उसने नमें को 
व्यक्त किया । अपनेमें से ही नमे का निक्षेप करके उसने इस 
नमें की प्रष्ठभूमिमें अपने स्वरूपका स्पष्ट अनुभव किया । 

में वाद ओर नमें ग्रतिबर्दि था। में चेतन ओर नमें 
अचेतन थ।। यह अचेतन चेतनसे भिन्न नहीं हे परन्तु भिन्नसा 
प्रतीत होता है। में ओर नमैंके योगसे युक्तवाद-स्वरूप 
जगतका सूत्रपात हुआ । बह क्रम अब तक जारी है। ज्यों ज्यों 
नरमेंका विकास होता जाता है त्यों त्यों चेतनका भी विकास 
होता है। यों कह सकते हैं कि ज्यों ज्यों दर्पणका संस्कार होता है 
त्यों त्यों चेतन उसमें अपने स्वरूपको ओर स्पष्ट देखता है । 

वेदान्तके साथ इस मतकी तुछना करना रोचक विपय होगा 
परन्तु इस जगह विस्तारसे ऐसा नहीं किया जा सकता । हीगेल 
भी अद्वुतवादी हैं. परन्तु उनका लोगोंस ( मूछ पदार्थका यही 
नाम है| दूसरा नाम आइडिया है ) ब्रह्म नहीं वरन परमात्मासे 
मिलता जुलता है । हीगेलके मतसे जगतमें जो उच्चतम थोड्धिक 
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ज्ञान हो सकता हो वह आत्मज्ञान हे। वेदान्त कहता हे कि 
अपनेको जगतसे खींचकर बुद्धिके भी 'ऊपर उठनेसे आप्मज्नान 
प्राप्त होता हे । 


ऊपर मेने हीगेढके मतको जिस रूपसे दिखलाया है उससे 
स्थात्‌ यह अथे निकाछा जाय कि आपरम्भमें कोई चेतन व्यक्ति 
था जिसके चित्तमें में हूँ” ऐसी अज्॒भृति हो रही थी। ऐसा 
सेचना अ्रामक होगा । ऐसे भी दाहोनिक है जो यह मानते 
कि आरम्भमें हिसण्यगगभ--विश्व अन्तःकरण, परमात्माके 
चित्त--में क्षोभ हुआ । यह क्ञोम सक्कुल्प, विचार, आइडिया, 
जगत्‌का बीज था। परन्तु हीगेल उन विचारकोंमें हे जो मल 
सद्चुल्प, विचार, आइडिय], के लिए किसी परमात्मा, विचारक 
रूपी आधारकी आवश्यकता नहीं समभते। बूदोंसे भिन्न नदी 
नहीं होती, इसी प्रकार विचारोंसे भिन्न कोई विचारक नहीं होता। 
सूल विचार स्वयं चतन था; वही ज्ञाता और ज्ञान, अनुभवकता 
ओर अनुभूति था। इच्छाओं, सह्डूल्पों ओर ज्ञानों, दूसरे 

में अनुभतियांसे भिन्न चित्तकी सत्ता नहीं होती। अत; 
उस मूल विचार, मूछ अनुभूति, को टिकनेके लछिए परमात्माका 
चित्त या किसी ऐसे ही दूसरे सहारेकी आवश्यकता नहीं थी। 
ईश्वर भलेही हो परन्तु इस पअसक्ञमें उसकी अपेक्षा नहीं हैं । 
यह स्मरण रखना चाहिये कि बोद्ध दशेन भी विज्ञानोंसे भिन्न 
किसी आत्माकी सत्ता स्वीकार नहीं करता । 


माक्स ओर एगेल्सने हीगंछसे इस विकासक्रमकों तो ले 
लिया ह पर जगवका मल उनके अनुसार कोई चेतन अहम 
पदाथ नहीं बरन अचंतन परवान था। इसीलिए इनका सिद्धान्त 
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अधानवाद कहलाता हे । ऊपर बतलाय हुए कार्णस इस सामयः 
साथ द्वन्द्रात्मक' विशेषण छगा हुआ ह। ४ 
जब जगतका मछ अचेतन था तो फिर किसी नित्य आत्मा 
लिए स्थान ही नहीं रह' जाता। इसीलिए इसे द्वन्द्रान्मक 
अनात्मवाद भी कह कहते है। टन्द्वात्मक' जोड़ रहना अच्छा 
हे, अन्यथा बोद्ध जसे अनात्मबादी दशानोंसे श्रान्ति हानेका 
डर है | क्षणिक विज्ञानबादी बौद्ध दर्शन पुनर्जन्मको मानता: 
पर अबतक माक्स ओर ए'गेल्सके अनुयायी ऐसा नहीं मानते । 
नित्य आत्मा हो या न हो पर जगतमें चेतनाका अनुभव ता 
होता ही है | चेतनाके लक्षण हैं, ज्ञान इच्छा ओर क्रिया-स्वयं 
प्रभावित होना ओर प्रभावित करना। जहाँ चेतना है वहाँ किसी 
न किसी प्रकारका अन्तःकरण हे। किसी न किसी प्रकार मन 
अहड्भार ओर बद्विका क्षेत्र ह। अन्तःकरणकी विकसित अवस्थाम 
उसके गुण, राग, द्व प, इष्या, सत्सर, कास, क्राब, आंदाग्य, 
दया,त्याग,प्रम इत्यादि भी न्‍्यूनाबिक पाये जाते हैं। प्रधानब!। 
इनमेंसे किसीकी भी सत्ताको अस्वीकार नहीं करता | वह फेबस्ट 
दो बातें कहता है । पहिली तो यह कि इनमेंसे कोई भी किसी नित्य 
आत्माका गुण नहीं है। वसरी यह कि जसे प्रधानके विकास 
द्वारा अनेक पदार्थों, जेसे' सोना, तांबा, कोयला, की उत्पत्ति 
हुई है बसे ही अन्तःकरण ओर उसके गणोंकी भी उत्पत्ति हुई है । 
थ्वी करोड़ों वर्षोतक प्रज्वछित वाष्पोंका पिण्ड थी। उसके 
भी करोड़ों वर्ष पीछे वह इस योग्य हुई कि उसपर कोई शआराणी 
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48 इसके दो एक प्रचलित नामोंकी ओर दम पिछछ अध्याय 
संकेत कर चुके हैं | एक और नाम भौतिक विवर्तनवाद' है पर भुझ ५४ 
दिये हुए कारणोंसे यह नाम ठीक नहीं जँनते। 
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रह सके। जब एसी परिस्थिति उत्पन्न हुई तब प्रधानसे अन्तः 
करणकी भी अभिव्यक्ति हुई। ज्यों ज्यों परिस्थिति अनुकूल होती 
गयी त्यों त्यों अन्तःकरणकी अभिवृद्धि होती गयी। किसी भी 
सभ्य देशका शिक्षित व्यक्ति करोड़ों वर्षोंकी उन्नतिका दायाद हे। 
जड़ प्रकृतिमें चेतनाकी अभिव्यक्ति केसे हुई यह भोतिक 

विज्ञान, जीव विज्ञान और मनोविज्ञानका विषय है। इस 
सम्बन्धमें माक्संव[दीका अपना कोई आग्रह नहीं हे। आजकल 
ऐसा माना जाता है कि जब प्र॒थ्वी पर अनुकूल तापमान हुआ 
तो समुद्रके जलमें वह रासायनिक द्र-य उत्पन्न हुआ जिसे सत्व- 
मूल-ओटोप्छाज्स-कहते हू । यह काबन, हाइड्रोजन, आक्सिजन, 
नाइटोजन आर गन्धकके परमाणुआंका मिश्रण है। मिश्रद्रव्य तो 
लाखों हैं । हमारे नित्यके ब्यवहारकी वस्तुओंमें नमक, पानी 
गक्कर, घी, तेछ सभी रासायनिक सिश्र है, सभीके अपने अपने 
गन्ध-रसादि विशेष गुण है परन्तु सत्वमूलमें एक निराछा गुण--- 
चेतना--पाया जाता है। जहाँ सत्वमूछ होगा वहां चेतना 
होगी। जहां चंतना हैँ वहाँ सत्वमूछ हैं। ऐसे भा छोटे ग्राणी हैं 

 यन्त्रोंसे भी नहीं देख पड़त । उनके शरीर सत्वमूलके बहुत 
छोटे बिंदमात्र है परन्तु उनमें भी सृक्ष्मरूपस चेतना होती 
व्यॉ-ज्यां सत्वमूलके छोटे बड़े टुकड़ोंका सट्नटन होकर उन्नत 
शरीर बसे तयों वयों चेतनाका विकास हुआ। सनुप्यके शरीरसें 
चजतनाका अवतकका सर्वत्कष्ट विकास पाया जाता हैं | 

जब प्रधानका कोई चतन नियामक नहीं हो तो यह मानना 

गा कि सल्मन्यकी उत्पत्ति आकरिसक थी। जिस अकार अन्य 
बहतसे मिश्र अनुकूल तापमान, वायचाप आदि परिम्थितियांम॑ 
बस गये बसेही सत्वमृछ्त भी बन गया पर उसके वबननेके साथही 
जगनके टविहासका नया अध्याय आरम्भ हो गया । अब जगत 
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दूसरे प्रकारका जगत्‌ हो गया । अब तक प्रधान अन्धा था अब 
उसे आंख मिली । उसने अपनेकों जाना, पहिचाना। ज्यों ज्यां 
'चेतनाका, ब॒द्धिका, विकास होता है त्यों त्यों प्रधानके आत्म- 
ज्ञानकी मात्रा बढती जाती है । अब तक उसका विकास आक- 
'स्मिक, अनियन्त्रित, निरुद्देश्य था; अब वह नियन्त्रणमें लाया 
जा सका ओर सोददेहय बनाया जा सका। अधानके स्वभावका, 
'जसके पअधानत्वका, उसके स्वभावसे उद्भूत नियमोंका, उद्लल्लन 
नहीं किया जा सकता परन्तु इन नियमोंसे काम' लिया जा 
सकता है ओर चेतनायुक्त सत्वमूछ, चेतन श्राणी, के रूपमें प्रधान 
अपने विकासकी गतिका आर कुछ हृद! तक उसकी दिशाका, 
'संयमन कर सकता है ओर करता हे । 


परिस्थितिके अनुसार ही अन्तःकरणके गुणोंका अभिव्यश्ञन 
होता है। जैसे परिस्थितिके अनुसार प्रधानसे कहीं हिमालय 
पहाड़ निकला हैँ, कहीं प्रशान्त महासागर, कहीं आकाशगज्ञा 
आर कहीं ऋण विद्यत्कण, उसी प्रकार परिस्थितिके अनुसार 
'कहीं ऋरता व्यक्त होती है, कहीं उदारता, कहीं क्षत ओर कहीं 
क्रोध। मनुष्य ऐसा सममता हे कि में स्व॒तन्त्र हैँ, अपने स्भुल्पक 
अनुसार काम करता हूँ। यदि मेरी इच्छा होती हे तो खड़ा 
होता हूँ, नहीं तो बठा रहता हूँ। यहाँ तक तो ठीक हो सकता 
है | परन्तु श्रइ्न यह हे कि सद्भुल्प करनेका स्वातन्ज्य कहाँ तक 
है? मेरा ऐसा सद्भुल्प हुआ इसलिए में खड़ा हुआ पर क्‍या में 
दूसरे प्रकारका सड्छुल्प कर सकता था ? क्या मेरे अन्‍्तःकरणमें 
सिवाय खड़े होनेके कोई दूसरा सझ्भुल्प उठ भी सकता था ? जो 
लोग नित्य आत्मा मानते है उनके लिए ऐसा मानना सम्भव है 
' यद्यपि उनमेंसे भी बहुतसे सद्जल्प-स्वातन्त््यको भगवदिष्छा या 
अदृष्ट या क्रिस्मतसे बँधा मानते हैं । प्रधानवादी कहता है कि 
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प्रधानकी समम्त सन्‍तति एक ही सूत्रमें' वंधी ४। जो दनन्‍्द्रात्मक 
(कार-छाग परमाग्गओं ओर पहाड़ोंकी गति-विधिका नियन्त्रण 
कर्ता हे वही कीटसे लेकर मनप्यतकके अन्त/करणका नियमन 
कऋग्ता हे । किसी समय-विशपकी अवस्था जिन तत्त्वोंको 
साम्यावस्था है उसमें मनप्योंके अन्तःकरण भी हैं। परिस्थितिके 
"अनसार दस सास्थावस्थामें ओम होगा अर्थात्‌ इसके भोतिक 
आर मानस दोजा प्रकारके अवयचब क्षब्ध होंगे। अन्तस जा 
तपरिणाम उत्पन्न होगा, उसमें मोतिक ओर मानस दोनों 
प्रकाग्फके तत्वाँंकी नयी अवस्था होगी | पानीका विपरिणास भाप 
आर बर्फ दोनों हो सकता है । यह बाहरकी परिस्थितिपर निभर 
४ कि किसी काल ओर स्थान विशेपमें पानी किसमें पारणुत 
झेगा । टीक इसी प्रकार परिस्थिति इसका निश्चय करती है कि 
आन्तःकरणश काव्यन्तरमें कोनसा रूप घारण करेगा अर्थात्‌ किस 
गविशपस आन्‍्छादित देख पडेगा। यदि स्वतन्‍्त्र आत्माको 
सत्ता है।ती ते उसके अपने स्वन्त्र नियम होते परन्तु अवानके 
शिए तो एक ही नियम है । 
जे नियम व्यप्रिकि छिए हे वही समप्रिकि लिए छागू ह। 
दन्ह्रमान विकृतिप्रणाली भोतिक ओर व्यक्तियोंके मानस 
जगत॒की परिचालित करती है, उसीके अनुसार व्यक्तियों 
समुहो्भ भी परिवतन होता है । आर्थिक, राजनीतिक, सास्प्र- 
दायिक, सभी अवस्थाएँ इसी अणालीके अनुसार बदलती रहती 
४ । छोग समभते हैं. कि इतिहासका आज्भषण थोड़ेसे बड़े आद- 
मियांकी मनोवत्तियांका क्रीड़ाक्षेत्र है। ऋषि-मुनि, धस्मं-श्रवततेक 
7[जा, बादशाह, सेसापति, विद्वान, नता बस इनक सनस तर 
चठती है आर लाखा मनप्याकं सुख ठुःखका वारान्यारा हा 
जाता है। इस|लछूए इतिहासकी पोथियोर्म इन्हीं छोगांके जीवन 
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ओर ऋत्योंका विस्तृत वणन रहता हैं, साधारण छोगोंका जिक्र 
यों ही गाण रूपसे आ जाता हैं । 
3 (कब यु 

ग्रधानवादी ऐसा नहीं मानता। वह कहता है के बड़े आदमस। 
ओर आदमियोंके समूह द्वन्द्रमान प्रणालीके बाहर नहीं जा 
सकते । परिस्थितिके अनुसार उनमें भी परिवतन होता है। पर 
हाँ, जो पदार्थ जितना ही उन्नत होगा, उसके विकासकों सम- 
मना भी उतना ही कठिन होता है । 

मानव-समुदायोंके इतिहासपर किस परिस्थितिका प्रभाव 
पड़ता है ? ऋतु, देशकी भोगोलिक बनावट, समीपस्थ वृक्ष ओर 
पशु-पक्षी, इन सबका प्रभाव पड़ता है पर यह न्यूनाधिक स्थायी 
है| इनमें परिवतन होता भी हे तो देरमें, अतः इनके प्रभावसे 
समूहका ऐतिहासिक ओर सांस्कृतिक परिवतन ग्रायः नहीं होता । 
माक्स ओर एड्नल्सका कहना है कि समुदायका संस्क्ृतिक जीवन 
आधिक व्यवस्थापर निर्भर है आर यह आशिक व्यवस्था उत्पा- 
दनविधिपर निर्भर हे। यह इतिहास-सिद्धान्त इन वोगोंका 
विशेष आविष्कार है । हृठधर्मीके कारण बहुत छोग अभी इसे 
स्वीकार नहीं करते पर इसके सिवाय कोई दूसरा सिद्धान्त है 
भी नहीं जो इतिहासके परिवतनोंकोीं वेज्ञानिक ढड़्से समझा 
सके । उदाहरणके द्वारा इसको सममनेमें सुगमता होगी । 

आजसे सो डेढ़'सो वर्ष पहिले प्रथ्वीमरमें मूमिही सम्पत्तिका 
मुख्य रूप थी। भारतमें यह अवस्था आज भी देखी जप सकती 
है| उत्पादनका मुख्य साधन कृषि थी। थोड़ी वहुन कारागरी थी 
पर देशकी आर्थिक व्यवस्थाके अनुकूछ यहाँकी सारी संम्क्ृति 
थी | यह आवश्यक था कि छोग यथा सम्भव गाँवमें ओर घर- 
पर रहें। इसलिए ग्राम-सट्नटन स॒ुदृद था ओर सम्मिलित परि- 
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बार होते थे। मज़दूरोंकी विशेष आवड्यकता न थी पर जितने 
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मजदूर चाहिये थे वह गाँव नहीं छोड़ने पाते थे । मजदूरी रुपये- 
म॑ नहीं, अज्नादि कषिसे पेदा हुई चीजांमें दी जाती थी । शरीरसे 
काम करनेवात्यकी विशेष शिक्षाकी आवहयकता न थी । शासन- 
या अधिकार नरेशां या बडे' जागीरदारोंके हाथमें था । मज़हब' 
ओर क़ानून इस व्यवस्थाकी रक्षा करते थे । सामाजिक, आर्थिक, 
गजनीतिक शक्तियोंकी साम्यावस्था थी। क्रमशः उत्पादनकी 
शेल्लीमें परिवतन हुआ । इसका भी कारण है पर उसे हम यहाँ 
छोड़ते है । अब उत्पादन खेतांके स्थानमें मिलोंमें होने छगा। 
इसके छिए इस बातकी आवश्यकता हुई कि बहुतसे मज़दर एक 
जगह एकत्र हां। जहाँ जहाँ मज़दर एकत्र होंगे वहाँ व 

उनके लिए बाज़ार, अस्पताल, निवास-स्थान बनेंगे अथोत नगर 
बसेंगे। इसके साथ ही ग्रामोंसे खिचकर मजदूर नगरोंमें आवेंगे 
अर्थात गाँव उजड़ेगे। सम्मिलित परिवार टूट जायँगे, छोग 
जीविकाकी तलाझमे दूर-दूर जायेंगे ओर बसेंगे। जिन कानूनी 
ऋोर गर् क़ाननी बनन्‍्धनांस जाँवके निवासी, विशेषतः मज़दर, 
बॉयबकर गॉँवमे रम्ब जाते थे वह शिधिल हांगे। मज़दरी नगरमें 
तो रुपयर्म मिल्लगी हो, ग्रामोंमें भी मजदूर रुपया हो चाहेंगे 
क्योंकि जहाँ पहले उनकी सब आवद्यकताएँ गाँवमें पूरी हो 
जाती थीं बहा उन्‍हें अब पैसा देकर बहुतसो वस्तुएं मोछ लेनी 
पड़ती # | राजनीतिक अधिकार भी सामन्त-सरदारोंके हाथसे 
निकलकर सगरोंके रहनेवाल वकोलों, व्यापारियों, महाजनोंके 
हाथरस आ जायगा ओर लोकतन्त्रपर ज़ोर दिया जायगा | मज़- 
हत्का बह रूप जिसमें राजयकों भगवानका स्वरूप मानना ओर 
लोक-परतलीकक मध्यस्थ पुरोहितों व पुजारियांकी सेवा-पूजा करना 
मख्य कतठ्य होता था, अब रोचक नहीं प्रतीत होगा। जो हज़ारों 
ख्रादसी एक साथ रहेंगे उनमें शिक्षा भी होगी, उनके मनमे भंति 
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भतिके प्रइन उठेंगे। क्पक प्रकृतिका दास रहता है। हवा, पानी, 
अँधी, बिजलीके आगे वह हार जाता है अतः उसकी मनोवृत्ति 
दीन, शक्तिसे दवनेवाली होती है। उसकी बद्धिमें नयी बातें जल्दी 
प्रवेश नहीं करतीं । पर विज्ञान तो प्रकरतिपर विजय पाता ह ओर 
उसमें नित्य नयी उन्नति होती रहती हे। अतः मशीनांसे काम 
लेनेवाला साहसी, निभेय और नवीनताके लिए उत्सक रहता है। 
तात्यय्य यह है कि उत्पादन-विधिसें परिवतन हो जानेसे वह 
साम्यावस्था जिसपर पुरानी अवस्था टिकी हुई थी नष्ट हो जाती 
है ओर असुप्त शक्तियाँ जागरित हो उठती है. । सामाजिक, राज- 
नीतिक, आर्थिक सभी व्यवस्था उलट-पुलट हो जाती है | मज़हबका 
कलेबर बदल जाता हे । लोगोंकी मनोवृत्ति दूसरे प्रकारकी हो 
जाती है । इस सास्कृतिक परिवतनके साथ साथ शासन-व्यवस्था 
भी बदछती है.। पुरानी अवस्थाका विपरिणाम नयी अवस्था 
स्थापित होती है । नयी साम्यावस्था पुनः घटित होती है। इस 
सारो परिवर्ततमालाका नाम इतिहास है । यह जीता-जागता 
इतिहास हम अपनी आँखों भारतमें देख रहे है। जो अवस्था 
आजकल हे उसको पूँजीबादी अवस्था कहते हैं। पर इसमें भी 
क्षोभ उत्पन्न हो गया हे । विपरिणामका विपरिणाम उद्दीयमान 
है । कहनेका सारांश यह है कि आर्थिक व्यवस्था, जो उत्पादनके 
स्वरूपपर निर्भर है, ऐतिहासिक अथात राजनीतिक, सामाजिक, 
सांस्कृतिक, साम्प्रदायिक परिवतंनोंकी प्रेरक होती हे । 
प्रधानवादी यह नहीं कहता कि लोग प्रतिक्षण आशिक 
बातोंकों सोचकर उनके अनुसार काम करते हैं। देश या मजहब 
या इज्जतके लिए मर मिटनेवाले, पीड़ितोंकी सहायताके लिए 
अपने सवस्वकी आहुति देनवाले, रुपयों या रोटियोंके लिए यह 
सब नहों करते। प्रत्यक्षतया तो यह ऊँचे नेतिक भावोंसे ही 
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ग्रश्ति होते हैं ओर प्रधालवादी ऐसे भावोंका समादर करता है| 
बह चाहता है कि छोगॉमें ऐसे साव रहें । पर वह यह जानता है 
कि इन भावांका उदय होना विशेष परिस्थितियोंपर ही निर्भर 
है | आज भारतम जसे देशसेवा, त्याग, आत्मबलिके भाव फंछ 
रहे हैं वह कुछ समय पहिले नहीं फछ सकते थे। जो छोग इन 
भावांसे प्रभावित हो रहे है उनके सामने तो ऊँचे उद्देश्य ऑर 
आदर है पर उदेदयों ओर आदर्शोकों विशेष आशिक 
परिस्थितियोंने ही सम्भव बनाया हे । अन्तःकरणपर इन 
परिस्थितियोंका जो शअ्रभाव पड़ रहा हे वही प्रहस्त भावोंकों जगा 
रहा है | यह प्रभाव ज्ञात नहीं हे पर सत्य है ।. 
ऊपर जो कुछ समासेन कहा गया है उसे इतिहासकी आशिक 
व्याख्या कहते हैं। इसमें इतिहासको बदलनेका श्रेय किसी 
अत्ोोकिक व्यक्तिकी इच्छाकों नहीं दिया गया हैं। यह भी नहीं 
कहा गया है कि विशेष निर्दिष्ट दिशामें विकास होगा। केबलछ 
यह कहे गया हैं. कि एततिहासिछझ परिवत्तनोंकी प्रेरणा आर्थिक 
हेलआंसे मिंठ्ती है । 
यहापर एक प्रश्न यह उठता हैं कि जब ऐतिहासिक परिवतन 
ट्स प्रकार होते हैं तो क्या हमको पहलेसे उनका ज्ञान हो सकता 
है? इसका उत्तर हाँ भी है ओर नहीं भी। किसी समय- 
विशपमें' जो अबस्था होती हे उसके अद्भभत भोतिक पदा्थ-- 
धातु, लकड़ी, परमारा|-नया भोतिक शाक्तिया--ताप, विद्युत, 
प्रकाशइ-इत्यादि भी होते है और अन्तःकरण भी । भोतिक 
प्रदार्था' ओर दाक्तियांमें सलाततीय समता होती है । एक टकड़ 
सोनेका व्यवहार दूसरेसे भिन्न नहीं होता । प्रकाशके नियम सत्र 
एकसे ही होते हैं। अतः किसी एक अवस्थाके पीछे इनकी क्या 
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अवस्था होगी, यह कहा जा सकता है। परन्तु अन्तःकरणोंमें 
विषमता होती है | दावेके साथ. यह नहीं कहा जा सकता कि 
अमुक विशेष अन्तःकरण ठीक अमुक प्रकारसे व्यवहार करेगा। 
अन्तःकरण बाहरी परिस्थितिसे प्रभावित होता हे पेर उसका 
देखकर ग्रतिवादके विपयमें यथार्थ भविष्यद्वाणी नहीं की जा 
सकती । 
इसके साथ ही यह भी स्पष्ट हे कि व्योरेबार भविष्यद्वाणी 
चाहे न की जा सके पर जो द्वन्द्रमान विकासक्रमको समझता 
हे बह किसी अवस्था-विशेषका विइज्ञेषण करके यह समझ सकता 
है कि इसकी साम्यावस्था किस दिशामें भग्न होनेवाली ह। वह 
उसके भीतरकी शक्तियोंकी गतिविधि और परिस्थितिसे यह 
- अनुमानकर सकता हे कि अब इनमेंसे कोन-सी शक्तियाँ 
७ 3 क क्कि 
जागरित ओर उम्र होने जा रही हैं। इसका तातय यह ह कि 
वह प्रतिवादके स्वरूपका चित्र खींच सकता हे । 
इस सिद्धान्तकी यही सबसे बड़ी विशेपता हैं। अन्य 
सिद्धान्तांके सत्यासत्यका निर्णय तकसे ही हो सकता हं। वेदान्त 
तकको तो नहीं मानता, तकांप्रतिष्ठानातू, पर अपनी सत्यताकी 
कसोंटी स्वसंवेद्य अनुभवकों ठहराता है। परन्तु यह प्रधानवाद 
अपनी सत्यताकी परीक्षा व्यवहारसे करता हे। इसमें “सिद्धान्त 
आर व्यवहारकी एकता? * पर विशेष प्रकारसे जोर दिया 
जाता हैं। अपनी बुद्धिसे केवछ तकके आधारपर सिद्धान्तका 
आविष्कार करनेके बदले जगत्के व्यवहारका वज्ञानिक अनुशीलन 
करके सिद्धान्त स्थिर करना चाहियेओर फ़िर इस शिद्धान्तसे 
जगद्बबयापार चछाना चाहिये। साधारण सुधारक उचित- 


अलाओ हक. कह जलन -क के. 
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अनुचित, न्‍्या|य-अन्यायकी कसोंटीपर कसकर जो बात ठोक 
जंचती हे, उसे काय्यम परिणत करना चाहता है। प्रधानवादी 
शएमा नहीं करता। वह वज्ञानिक शोसे चछता हैं। जिस 
प्रकार विज्ञानवता प्राकृतिक नियमींको समझकर उनके अनसार 
काम करता है ओर छाभ उठाता है, उसी प्रकार द्वन्द्रमान प्रधान- 
बादका विद्यार्थों परिस्थितिका अध्ययन करके देखता हे कि 
परिस्थिति स्वयं किधर अऊ्ुकनेवाली है। उसी दिशामें प्रयत्न 
करता है । जो शक्तियाँ दबनेवाली है. उनको दवाकर जो प्रदीप 
होनेवाली है उनके जागरणमें सहायता करना हे । अतः जो ग्रति 
वाद प्रकृत्या दरमें आता उसे जल्द ही स्थापित करा देता है। 
यहीं उद्योगकी उपयुक्तता सिद्ध होती है, अन्यथा द्वन्द्रमान विकास 
तो स्वतः होता ही रहेगा । 


इस अणालीमें महापुरुपोंके लिए स्थान है या नहीं ? अवश्य 
हैं । पहले तो जिसकी श्रतिभा जितनी ही तीत्र होगी, वह 
द्रन्द्वात्मक विकास-गतिकों समझकर भावी परिवतंनके रूपको 
पहिचानग। ओर तदनुकूल उद्योग करेगा ओर करायेगा | उसका 
उच्योग तथा व्योग-फल भी उसकी प्रतिभाके अनुरूप होगा। 
पुनः, महापुरुष अपने युगका श्रतीक ओर समसामयिक शक्तियोंका 
गाशिविन्द होता है | पानीमें नमक या शक्कर या फिटकिरी घोल , 
दनेसे कुछ कालके बाद रवा जमने लगता हे पर यदि एक कण 
उस घोलमें पड़ जाय तो बड़ी जक़दोी रवा जम जाता हैं । 
महा।प्ररूम एसे कणका कास करता है । जो प्राकृतिक नियम स्वतः 
देग्में काम करते वह उसके चारों ओर केन्द्रीभूत हो जाते है । 
बह परिस्थितसे स्वनन्त्र नहीं है पर परिस्थितिको ओरोंकी अपक्षा 
अधिक प्रभावित कर सकता है | एक प्रतिभाशाली व्यक्ति हज़ारों 
साधारण व्यक्तियोंकी अपेक्षा अधिक मूल्य रखता हे। पर हम 
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महापुरुष उत्पन्न नहीं कर सकते। जिन प्राकृतिक शक्तियोने महाद्रि 
ओर महास्योंकी रचना की हे, वह कभी ऐसे महापुरुषींकी भी 
जन्म दे देती हैं। हम उन शक्तियोंकों तो थोड़ा बहुत पहिचानते 
हैं पर उनका पूर्ण नियन्त्रण हमारे हाथमें नहीं है। जगतका 
साधारण काम साधारण व्यक्तियोंके ही भरोसे चलछता है | 


इसपर बहत ज़ोर दिया जाता ह कि समझदार गराजनीतिज्ञ 
या राजनीतिक दछको हृश्यगत? परिस्थितिके अनुसार काम करना 
हिये। इस पदका अथ ठीक ठीक समझ लेना अच्छा है । 
वेदान्तके अनुसार प्रत्येक वस्तुकी सत्ता तीन प्रकारकी हो सकती 
ह। एक तो उसकी वास्तविक सत्ता है, इसको पारसाथिक सत्ता 
कहते हैं। ज॑से रस्सीकी पारमार्थिक सत्ता जह्य है । दसरी बह 
सत्ता हे जो साधारणतः छोगोंको प्रतीत होती हे, जिसके अनुसार 
जगतूका व्यापार होता है, इसको व्यावहारिक सत्ता कहते हैं: 
रस्सीकी व्यावहारिक सत्ता रस्सी हे। पर कभी कभी किसी 
विशेष कारणसे वस्तु अपने व्यावहारिक रूपमें नहीं भ्रत्युत किसी 
अन्य रुूपमें' प्रतीत होती हे । इस तीसरी सत्ताको प्राविभासिक 
सत्ता कहते है जसे यदि कभी रस्सीको देखकर सर्पकी श्रांति 
हो तो उस समय रस्सीके इस टुकड़ेकी प्रतिभासिक सत्ता 
सप होगी । 
पाश्चात्य दशनमें दो प्रकारकी ही सत्ता मानी जाती है । एक 
तो वह जो वास्तविक हो, दूसरी यह जो प्रतीत होती हो । “जो 
वास्तविक हो? के अन्तगंत पारमाथिक सत्ता भी है, यद्यपि वह 
लोग प्रायः व्यावहारिक सत्ताको ही महत्व देते ह। जो श्रतीत 
होती हो उसके अन्तर्गत व्यावहारिक सत्ता भी हो सकती है झोर 
प्रातिभासिक सत्ता तो है ही, परन्तु प्रातिभासिक सत्ताके अतिरिक्त 
भी कुछ है। जसे, चाँदीकी एक चेन पड़ी हे | चाँदीकी चेन, 
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यह तो उसकी अपनी वास्तविक सत्ता हुई। अब वह यदि मुझे 
सपके रूपमें देख पड़ती ह तो यह दूसरी सत्ता हुई। पर जब 
वह मुझे सपवत देख पड़ेगी उस समय मेरे अन्तःकरणमें केवरू 
सपकी आकृति ही न होगी, उसके साथ साथ सम्भवतः भय भी 
ढगा या क्रोध होगा। सम्भवतः किसी पिछले अवसरकी, जब 
सप निकला होगा, स्मृतिकी मछक भी होगी। यदि चेन मुझे 
सपके स्थानमें चेनके रूपमें ही प्रतीत होती तब भी उसकी 
आक्ृतिके साथ छोभ या परिग्रहकी इच्छा ओर किसी ग्रकारकी 
स्मति छगी होती । पाइचात्य दाहोनिक द्वितीय सत्तामें, जो 

क्षीके अन्तःकरणमें होती है, यह सब मानस विकार अन्तभू त 
मानते हैं। यह स्पष्ट ही हे कि यह आच्य दशेनकी प्रातिभासिक 
सत्ता नहीं हे । 


अतः इन दोनों प्रकारकी सत्ताओंके क्षिए दो स्वतन्त्र शब्द 
होने चाहिये । पहिलीको, जो उस, वस्तुविशेषकोी अपनी स्वतन्त्र 
सत्ता है, जो किसी साक्षीपर निर्भर नहीं हे, जो साधारणतः सभी 
निर्दोष इन्द्रियवालोंको प्रतीत होती हे, हृहयगत & सत्ता कहते 
हैं। दसरी, जो प्रत्येक द्रष्टाके लिए कुछ न कुछ भिन्न है, क्योंकि 
बही वस्तु किसीको प्यारी, किसीको बुरी छगती हे, किंसीमें कोई 
स्मृति जगाती है, किसीमें कोई भाव उठाती हैँ, उस बस्तुकी 
हष्टिगत ' सत्ता है । 


किसी ,समय-विशेपमें जो परिस्थिति होगी उसके भी दो 
हा हो सकते हैं। कोई केवल व्यक्तियोंके भाव ओर आवेश, 
उनके राग, द्वेप, क्रोध, महत्त्वाकांक्षा आदिपर अर्थोत्त्‌ दृष्टिंगत 
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जगतपर ध्यान दे सकता हे । कोई केबल राजनीतिक ओर 
आर्थिक संस्थाओं, तोपों, बन्दूकों, सेनाओं, मिलॉपर हृष्टि डाछूता 
हं। परिस्थितिमें यह दोनों ही है ओर दोनों ही उसको प्रभावित 
करते हैं। प्रधानवादी यह भले ही मानता हो कि जड़ प्रधानसे 
बुद्धि आदिका विकास हुआ है. ओर आर्थिक शक्तियाँ मानस 
जगतके भावोंकों भी रख्लित करती हैं पर वह जड़वादी नहीं 
हैं। वह उन लोगोंमें नहीं हैं. जो सममते हैं कि भोतिक तत्त्व 
ही सब कुछ है, अन्त/करण कोई महत्त्व नहीं रखते। वह 
जानता है कि व्यक्तियोंके अन्तःकरण भी किसी काल-विशेपकी 
परिस्थितिके बहुत ही महत्त्वपूर्ण अंश हैं। जो कोई परिस्थितिका 
अध्ययन करना चाहता है उसे भोतिक पदार्थ भी देखने पड़ेंगे 
ओर अन्त;करण भी । सच तो यह ह कि अन्तःकरणके द्वारा 
ही भोतिक जगत्‌ प्रभावित ओर परिवर्तित किया जा सकता 
 हैे। जो ऐसा ठीक ठीक सममता है वही दृश्यगत परि- 
स्थितिकों & ठीक ठीक समर्म/सकता हे ओर उससे छाभ उठा 
सकता हे । 

प्रधानवादी यह भत्ते ही मानता हो कि प्राचीन कालमें कुछ 
लोगोंन ऊँचे भावोंकों जगाकर उनसे हीन उद्देश्य सिद्ध कराये 
हैं पर वह स्वयं ही शोय्य, घय्ये, तप, त्याग, अपरिग्रह अआगदि 
 सद्भावोंकोी जगाना चाहता है। वह भी यही चाहता है कि छोग 
निष्काम भावसे काम करें। 


इन पिछली पंक्तियोंकों विशेष रूपसे छिखनेकी आवश्यकता 
यह पड़ी कि किन्‍्हीं कारणोंसे यह आन्ति फेछ गयी हो कि 
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उत्पादनके साधनोंपर निजी स्वत्व--भूमि ८& 


समाजवादमें बद्धिके सात्विक घम्मके किए कोई स्थान नहीं 
है | यह भ्रम है। द्वन्द्वात्सक प्रधानवाद चार्वाक ओर तत्सम 
अनास्मवादोंसे सवंधा भिन्न हे ।* 


सातवाँ अध्याय 
उत्पादनके साधनोंपर निजी खत्व ( १ )--भूमि 


समाजवादी-में अभी इस शब्दकी कोई व्याख्या नहीं 
करूँ गा--जब इस जगतकी नाड़ीपर हाथ रखता हे तो उसे 
इसके समस्त रोगोंकी तहमें दो तीन मूल रोग मिलते हैं । उपरोग 
आर उपलक्षण तो बहुत हैं। अन्य लोग उनमेंसे ही एकाधको 
पकड़ बठते है. ओर उन्हींका उपचार करने लग जाते हैं पर 
गम्भीर विश्लेषण करनेपर समाजवादी इसी परिणामपर पहु चा 
हे कि दो तीन बातें मुख्य हैं। इनपर ही ध्यान देनेकी आव- 
इयकता है । 'यदि इनकी सत्यवस्था हो जाय तो शेष बातें आप 

ही सभर जायेगी, अन्यथा यही दरवस्था बनी रहेगी। 
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भम्मी भूतस्य देहस्य पुनरागमर्न कृत मानता हुआ भी ध्रधान- 
 बादी यह नहीं कह सकता---यावजीबेतू सुर्ख जीवेतू ऋण ऋत्वा घर 
पित्त! | 

भेश निजी बिश्वास तो यह है कि चार्वाक कोई गम्भीर विचारक रहे 
होंगे अब उनतनी रचगाएँ छप्त हो गयी ४ भौर हम जिन अनाचारवद्ध क 
बातोंकी छकर उनकी वेध देने दें बह उनके सिर उनके विरोधियोंने 
मंत्र दी है | 
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इनमें सबसे पहिली बुराई है उत्पादनके साधनोंपर निजी 
स्वत्व । उत्पादनके साधनोंमें भूमि, पूंजी इत्यादि हैं। हे तो 
मनुष्य भी एक साधन ही, पर उसे हम यहीं छोड़ते हैं। इत्यादि" 
को भी छोड़ते हैं । 

भूमि उत्पादनका बहुत बड़ा साधन है। भूमिसे ही खेती 
होती है जिससे सबका पेट पलछुता है। भूमिपर ही वह गाय, 
भेड़, बकरी पलती हैं जिनका दूध पिया जाता है ओर मांस 
खाया जाता है। भूमिपर ही बह पशु चरते हैं. जिनके रोएँ 
ओर बाल काममें आते है। भूमिपर ही कपास, सन, पटुआ 
इत्यादि उत्पन्न होते हैं जिनसे कपड़े, बोरे तथा अन्य वस्तुएं 
बनती हैं । भूमिसे ही लोहा, कोयला, सोना, मिट्टीका तेल आदि 
निकलते हैं जिनपर सारी सभ्यता निर्भर हे । 

प्रथ्वीके कुछ थोड़ेसे भागोंकों छोड़कर अधिकांश भूमि काममें 
आ रही है। इसमें हम सुविधाके लिए उसका भी विचार छोड़े 
देते हैं जिसमेंसे खनिज निकलने हैं या जिसपर किरायेके मकान 
खड़े हैं। शेष भूमिपर खेती होती हे । खेती करनेवाला कपक 
हे। कृषकको कुछ न कुछ तो देना ही पड़ता हे पर जो देना 
पड़ता है उसके तीन मुख्य रूप हैं। एक तो यह है कि वह 
अपनी भूमिका एक मात्र स्वामी हे। सरकारको जो देता है 
वह आमदनीके टक्‍्सके रूपमें देता है । यह प्रथा बहुत कम जगह 
है। दूसरी प्रथा यह है कि भूमि राजकी हैे। कृपक उसपर खेती , 
करता ऐे हे ओर सरकारको लगान देता है । इसे रेयतवारी प्रथा 
कहते हैं। यह भारतके कई भागों, मुख्यतः दक्षिणमें, प्रचलित 
हे। तीसरी प्रथामें क्षिकी जमीन कृषक ओर राजके बीचमें 
एक तीसरे व्यक्तिकी मानी जाती हे जिसे जमीनदार कहते हैं । 
जमीनदारके मालगुज़ार, तअल्लुकेदार आदि कई पर्याय हैं। 
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कृपक जमीनदारकों लगान देता है । इसके बाद जमीनदार राज- 
को कुछ मालगुजारी देता हे। अभी दुनियाके बहुतसे भागोंमें 
यही प्रथा चालू है। जमीन किसी न किसी जमीनदारकी 
सम्पत्ति मानी जाती हो। भिन्न भिन्न देशोंमें नियम 
प्रथक प्रथक हैं पर किसी न किसी अवस्थामें जमीनदार 
कृपककों निकाल सकता है ओर जुमीन दूसरेको दे सकता हे। 

चू कि भूमि जमीनदारकी हे इसलिए लगान ओर टेक्समें 
एक बड़ा अन्तर होता हे। ऐसा माना जाता हे कि ग्रत्येक 
व्यक्तिकों अपनी आमदनीको अपने पास रखनेका पूरा अधिकार 
है। पर राजका काम भी रुपये के बिना चल नहीं सकता। 
अतः प्रत्येक व्यक्ति आयका कुछ भाग राजको दे देताह। 
यही आयकर या टक्‍स है । लगानके लिए यह बात नहीं हैं । 
जमीन जिसकी हु उसको पूरा अधिकार हे कि उसका उपभोग " 
करे । वह एसा न करके दूसरेको, अपने असामी या रयतको 
देता है । यह केबल इसलिए कि श्यसामी अपना पेट पार सके । 
इसके ऊपर जो बचता हैं वह भूमिके स्वामीका हे। अतः जहाँ 
टक्सके रूपमें बहुत कम वसूछ किया जा सकता ह, लगानमें 
सिद्धान्ततः क्पषककों पेट भरने भर रखकर और सब कुछ दे 
देना चाहिये। 


अब प्रश्न यह होता है कि जमीनदारकों भूमिका स्वाम्य 
कसे प्राप्त हआ ? प्राचीन ग्रन्थोंके देखनेसे प्रतीत होता है कि 
भारतमें' आय्य शासनकालमें जमीनदार नहीं थे। राज और 
कृपकके मध्यमें कोई बिचवया न था। पठान ओर मुरालकाल्में 
भी जमीनदार न थे। मराठोंने भी अपने राज्यमें जमीनदारी 
प्रथा स्थापित नहीं की । इस देशमें यह चीज़ अँग्रेज छाये । कहीं 
कहीं तो छोटे छोटे नरेशोंके राज्य नष्ट करके उन्हें जमीनदार 
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बनाया पर विशेषतः यह काम विधिसे उत्तर भारतमें किया 
गया । उस समयके दुबे नवाबोंने ऋृपकोंकी मालगुजारी उठाने- 
के ठेके दे रखे थे। नवाबोंकी दुबछतासे लाभ उठाकर कुछ 
ठकेदार, जसे महाराजा बनारस, स्वतन्त्र नरंहा बन गये। शोष 
नरेश तो नहीं हो पाये पर इतने बलवान अवश्य हो गये थे कि 
उनसे ठेका छीनना नवाबोंके लिए असम्भव था । इनमेंसे कुछकी 
स्थिति जमीनदारों जंसी हो चली थी। यह ठेकेकी भूमि 
मालिकसे बन गये थे। ठेका पुश्तेनी सा हो गया था, जब 
बहुत दबाव पड़ा तब रुपया दे दिया, नहीं न दिया। अंग्रेज़ोंको 
ऐसे भारतीयोंकी आवश्यकता थी जो पुराने नवाबोंके भक्त न 
हों, बलवान ओर प्रभावशाली हों, प्रजाको दबा सके । उन्होंने 
इन ठेकेदारोंकों अपने अपने टुकड़ेका स्वामी मान लिया। 
अंग्रेजोंके देशमें बड़े बड़े जमीनदार होते थे, उसीकी नक्कल 
उन्होंने यहाँ भी चलायी । भारतमें जमीनदारी प्रथाका यहीं 
संक्षिप्त इतिहास है । कहीं कट्ीीं नया देश जीतनेपर विजता 
नरेशोंने उसके बड़े बड़े टुकड़े अपने सेनापतियोंमें बॉँट दिये 
हैं ओर यह लोग पुरतेनी जमीनदार हो गये हैं । कभी कभी 
देशकी बहुत बड़ी सेवा करनेके लिए जागीर मिलती थी। 
इसके विपरीत अपने देशवासियोंसे लड़ने ओर 'विदेशियोंकी 
सहायता करनेके लिए भी कभी कभी पुरस्कारमें जमीनदारियाँ 
सा है | अंग्रजोंने भारतमें ऐसी बहुतसी जमीनदारियों 
वॉटी है । 


पर चाहे इनमेंसे किसी भी प्रकारसे जमीनदारी चली 
हमारा प्रहन अभी रह गया--जमीनदारकों भूमिपर स्वाम्य' 
कहांसे मिला ? 


इसका एक सीधा उत्तर तो यह है कि यह स्वाम्य आरम्ममें 
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अपने वाहुबल्से मिल्य । ताक़त थी, जितनी दूर तक कृपकोंको 
दबा सके दबाया, उनके जमीनदार बन गये । यह उत्तर हे तो 
सीधा पर दुबारी तलवार है । जो वस्तु बाहुबलसे आयी है वह 
उसी मार्गसे जा भी सकती है। कृपक ज़बदंस्ती निकालनेका 
भी अधिकारी है । इसलिए यह उत्तर स्पष्टरूपसे कम ही पेड ' 
किया जाता है । बरसे प्राप्त किया गया स्वाम्य ठीक ठीक स्वाम्य 
हे नहीं, कमसे कम लोग कोई ओर सभ्य उत्तर देना 
चाहते है । 


यदि यह कहा जाय कि राजने दिया तो कई भ्रइन खड़े 
हांगे। पहिंले तो यह कि राजको देनेका अधिकार था भी या 
नहीं अर्थात्‌ भूमि राजकी थी भी ? विजित राजकी भूमिका बँट- 
वारा तो कदापि उचित नहीं हो सकता। यदि जापान अपने 
सेनापतियांकी विजित चीनमें जमीनदारियाँ वाँट देता तो क्या इस 
दानसे जो जमीनदारियाँ बनतीं ,वह न्याय्य होतीं? जापानकों 
चीनपर हक ही क्या था ? या जो भूमि ठेकेदारोंकों दी गयी उस 
के देनेका क्या अधिकार था ? भारतमें तो जमीनदारियाँ आयः 
ऐसे ही बनी हैं.। वह जमीन कम्पनी या अंग्रेज सरकारकी थी 
ही नहीं, ठेकेदार स्वामी होता ही नहीं, फिर इन जमीनदारियों 
का न्याय्य आधार क्या है ? 

जो भूमि राजकी रही हो उसके लिए भी यह' देखना होगा 
कि वह किस कामके लिए दी गयी। जो भूमि देशके प्रत्यक्ष 
हितके लिए नहीं दी गयी, उसका दान तो माना जा सकता हो 
नहीं । जो भूमि वास्तविक देशहितके लिए कभी दी गयी थी 
उसके विपयमें भी सोचना होगा कि क्‍या वह लोक सेवा इतनी 
थी कि उसका पुरस्कार उस व्यक्तिके वंशज 'भी भोगते जाय! 
कालिदासने शकुन्तठा? लिखकर जगतका बड़ा उपकार किया। 
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इसके लिए कहा जाता हे कि राजा भोजने उन्हें लाखों रुपया 
दिया । आज कोई व्यक्ति आकर कहे कि में कालिदासका वंशज 
हूँ, मुझे उतने ही रुपये मिलने चाहिये, तो उसकी माँगपर कोन 
ध्यान देगा ? जागीरदार इससे भिन्न क्या कहता है 

बहुतसे जमीनदारोंकी ओरसे कहा जायगा कि जमीनदारी 
प्रथाकी जड़ भछे ही खराब हो पर हमने न तो किसीको लूटा 
है, न किसीसे दान पाया है । सीधे रुपया देकर जमीनदारी 
खरीदी हे। सरकारके यहाँ रजिष्टी करायी हे। हमारा स्वाम्य 
तो बसा ही पक्का है जेसा कि किसी ओरका हो सकता है। 


यह उत्तर ओरोंकी अपेक्षा कुछ निर्दोप है ओर जो लोग 
सचाईसे यह उत्तर देते हैं, उनके साथ हमकों थोड़ीसी सहा- 
नुभूति भी हो सकती है पर यह उत्तर स्वतः पर्य्याप्त नहीं है। 
इसमें बहुत कुछ विचारणीय है। कोई वस्तु दाम देकर ली गयी 
केवल इतनेसे ही वह लेनेवश्लीकी सम्पत्ति नहीं हो सकती । 
मैं यदि रुपया लेकर दूसरेका घर किसीके हाथ बेच दूँ तो बह 
बिक्री कहीं मानी थोड़े जायगी । यदि: में चोरीका माल किसीके 
हाथ बेचूँ तो माल लेनेवाला भी दंड्य हो सकता है । इसलिए 
केवल रुपया देना पय्याप्त नहीं हे। यह भी देखना होगा कि 
बेचनेवालोंको उस वस्तुपर सचमुच न्याय्य स्वाम्य था या नहीं। 
जिसका जमीनदारी स्वत्व स्वतः विवादमान है उसको रुपया 
देनेवालेका स्वत्व निर्विवाद नहीं माना जा सकता | फिर राजकी 
अनुमतिसे बिक्री होना भी न्याय्य माने जानेके लिए पर्याप्त नहीं 
है। कई देशोंमें' गुलाम--जीते जागते श्ली पुरुष--बिकते थे । 
केवल इतनेसे मनुष्यका क्रय-विक्रय न्‍्याय्य नहीं हो सकता। 
माण्टेकालेमिं सरकारी देख रेखमें जुआ होता है पर यह देख 
रेख जुएको उचित कम्मोकी' तालिकामें सम्मिलित नहीं करा 
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सकती । जहाँकी सरकार जिस समय जिस बातको होने देती हे, 

बह बात वहाँ उस समय वध हो जाती है पर वैध होनेसे वह 
५ कक] का ५५4 ५, 

बात उचित नहीं हो जाती। रूपया देकर सरकारके यहाँ रजिष्ट्ी 


] ५५, 


करा लेने मात्रसे जमीनदारीका स्वस्व न्‍्याय्य नहीं हो सकता। 


अतः हमारा प्रश्न ज्योंका स्यों रहा । इसपर लरगानके सिद्धा- 
न्तसे भी प्रकाश पड़ सकता हे । आखिर कृषक छगान 
क्यों देता है ? जो उत्पादक हे वह स्वामी कसे नहीं है ? किसी 
भूमिका लगान अधिक, किसीका बहुत कम क्‍यों होता है ? 
इसके कई उत्तर हैं पर रिकार्डोका सिद्धान्त ही सबमें समीचीन 
जँचता ह। 

बह कहते हैं कि आजसे कई हजार व बीछेका जमाना ले 
लिया जाय । कोई भी देश हो, भूमि बहुत थी ओर आबादी कम । 
जिस व्यक्तिने जज्शछ साफ करके जितनी सूमिपर कब्जा कर लिया 
उतनी उसकी हो गयी। कोई टोकनेवाछा न था क्योंकि सबके 
छिए पर्याप्त भूमि थी । इस प्रकार कुछ काढछमें सभी भूमि घिर 
गयी होगी । भूमि घिरनेपर भी जो सबसे उपजाऊ भूमि होती 
होगी उसमें ही खेती होती होगी और उतनेसे काम चल जाता 
होगा। उसमें भी बहुतसी परती पड़ी रहती होगी। अभीतक 
यह लोग भूमिके स्वामी होते हुए भी जमीनदार नहीं थे। पर 
जय जन संख्यामें वृद्धि होगी तो क्ृषिजन्य पदार्थॉकों भी माँग 
बढ़ेगी ओर भूमिके खोजियोंमें भी ब्रृद्धि होगी। पर भूमि मिले 
कहाँसे, वह तो पदिलेसे घिर चुकी है | अतः विवश होकर 
इन्हें उन भूस्वामियोंके पास जाना पड़ता है ओर अपने सरण- 
पोषणके लिए भूमि माँगनी पड़ती है। इनकी यही शर्ते रहती 
होगी कि भरणपोपणसे ऊपर जो बचेगा वह आपको दे दगे। 
उन दिनों भरणपोपणके अतिरिक्त ओर आवश्यकताएँ भी 
| 
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थोड़ी ही होती थीं। भूस्वामी मी साचता होगा, में अकेछा इस 
सारी भूमिका उपयोग तो कर नहीं सकता, जहाँ बेकार पड़ी 
थी वहाँ अब कुछ दे तो चली । बस वह भी राजी हो जायगा । 
यहींसे जमीनदारी ओर छगानका श्रीगणेश होता है. । 


पहिले पहिल सबसे बढ़िया भूमि इस अकार काममें छायी 
गयी होगी पर इसके बाद क्रमशः उनसे निकृष्ट ओर निक्ृप्टतर 
भूमिका उपयोग किया गया होगा ओर ढछूगानमें उत्तरोत्तर 
वृद्धि होती गयी होगी। यह बात एक काल्पनिक उदाहरणसे 
सममभमें आ सकती है । मान लीजिये प्रथम श्रेणीकी भूंमिके £ 
वीवेसे १०० मन अन्न उत्पन्न करनेमें १००) व्यय होता है । इसमें 
वीज, खुदाई, सिज्ञाई इत्यादि सब शामिल हे। यह भी मान 
लीजिये कि क्रषकके भरणपोपणमें १२०) लगता हे, तो उसका 
व्यय. २२०) पड़ा। वह अपने अन्नको इससे कममें बेच नहीं 
सकता | यदि उसने उसे २४०) में बेचा, तो ३०) जमीनदारको 
लगानमें मिले । अब यदि माँग दूनी हो गयी अथात््‌ जन संख्या 
दूनी बढ़ गयी तो उससे घटिया श्रकारकी भूमि काममें लायी 
जायगी | मान छीजिये इस भूमिमें उतना ही अन्न पंदा करनेमें 
ड्योदा खर्च पड़ता है तो उत्पादन व्यय १००) का ९४०) हो 
गया। कृपकका भरणुपोषण व्यय उतना ही रहा तो उसका 
कुछ खर्चे २७०) हो गया। वह अपने अजन्नकों २७०) से कममें 
नहीं बेच सकता । पर जो दाम उसको मिलेगा वही पहिली 
जमीनवाले क्षकको भी मिलेगा । यदि माल बहुत अधिक होता 
ओर ग्राहक कम, तब तो भाव गिरता, पर अभी तो आवश्यकता 
के अनुसार माल हे अतः जब दूने अन्नकी माँग हे तो सभी अन्न 
खप जायगा । अतः जो मूल्य एक ऋषकको मिलेगा वही दूसरेकों 
भी मिलेगा। यदि पहिला अथात्‌ निकृष्ट मूमिवाला अपने अन्न- 
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को ३८००) में बेचता है, तो वह अपने जमीनदारको ३०) लगान 
देता है। पर उसी अन्नका दसरे क्ृषककों भी, जिसका कल 
खर्च २००) पड़ा है, ३००) मिलता ह। अत उसके पास ८०) 
बंचता है जो जमीनदारके पास चछा जायगा। पहली भूमिके 
लगानमें बृक्धि हो गथी। ज्यों ज्यों माँग बढ़ती जायगी ओर 
निकृष्ठ कोटिकी भूमि काममें आती जायगी त्यों त्यों ऊपरकी 
कोटिकी भूमिका लगान बिना परिश्रम बढ़ता जायगा। जब 
कोई पृछनेवात्य न था उस समय कुछ लोगोंके कब्जेमें कुछ 
भूखण्ड आए गये थे। अब उनके बंशजों या उनसे पेसा देकर 
मोल लनेवालंको बिना प्रयास ही वद्धमान रकमें मिलती जाती 
हैं। इसीलिए लगानको अनर्जित वृद्धि #-बिना कमायी हुई 
बढ़ती--कहते हैं । 

यह उदाहरण सरल हैं, व्यवहारमें कछ पेचीदगियाँ आयेगी 
पर इससे आदिम जमीनदारी अथाकी उत्पत्ति ओर लंगानकी 
उत्पत्ति तथा उसकी वृद्धि समभनेमे पूरी सहायता मिलती है । 
रिकार्डोका यह सिद्धान्त हमारे मूल प्रश्नपर प्रकाश डालता है । 
पर उसकी विवेचना करनेके पहिले जमीनदारी ओर छगानके दो 
एक अन्य पहल्तुओपर भी गोर कर लेना आवश्यक है । 


निक्ृष्ट भूमिके काममें आनेसे तो उत्तम भूमिका लगान 
बढ़ता है। उसके बढनेके ओर भी ऐसे ही निष्प्रयास तरीके 
हैं। भमिमेंसे या उसके पाससे सड़क निकल जाने या उसके पास 
रेलवे स्टेशन खल जानेसे लगान बढ़ जाता है। कोई छड़ाई 
छलिंड़ जाय ओर कृषिसे पद हुई वस्तुकी माँग बढ़ जाय, रूगान 
बढ़ जायगा। भूमिके इच्छुक बहुत हों, छगान बढ़ेगा। इन 


[708९9/70 0 4770/९॥70९7/7/ 
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सब दशाओंमें छगानमें जो वृद्धि होगी बह अनर्जित वृद्धि हे; 
उसके लिए जमीनदारको कोई प्रयास नहीं करना पड़ता । 

इसी प्रकार वह लगान जो मकान बनानेवाढी जमीनका 
लिया जाता है बढ़ता जाता है। शहरोंमें सकान बनाने लायक 
जमीनका छगान, जिसको प्रायः परजोट कहते हैं, यों ही 
बे ग्रयास बढ़ता है। यदि उसपर मकान बना दिया गया तो 
लगानका नाम किराया हो जाता है ओर किराया बड़ी तेजीसे 
बढ़ने लगता हे । इ 

यदि किसी जमीनदारने किसीको बीघे दो बीघे जमीन २), 
४) पर उठा रखी है ओर उसके नीचे कोयला या तेल या सोना 
या अन्य खनिज निकल आया तो यद्यपि उस जमीनदारको भूमि 
देते समय उसका पता भी नहीं था पर वह उसके लिए विशेष 
लगान या 'रायल्टी? का अधिकारी हो जायगा । 

इन सब उदाहरणोंमें हम यह देख रहे हैं कि जो व्यक्ति 
भूमिका स्वामी माना जाता है उसके बिना परिश्रम किये लगानमें 
वृद्धि होती जाती है । सरकार तो ऐसा कर भी देती है कि इतनेसे 
कम आयपर टेक्स न छिया जाय पर जमीनदार एक बित्ता 
भूमिपर भी लगान नहीं छोड़ता । 


अब यह विचार करना है कि क्या सचमुच जमीनदार लगान 
लेनेका अधिकारी है। यह स्पष्ट हे कि आरम्भमें भूमिपर इसी 
प्रकार अधिकार हुआ होगा। कोई टोकनेवाला था नहीं, जो 
जितनी भूमि दबा सका वह उतनीका स्वामी बन बेठा। आज 
अन्तरोष्ट्रीय व्यवहारंमें यही हो रहा है। जो राष्ट्र अफ्रीका या 
अमेरिका या आस्ट्रेलियाकी जितनी भूमि दबा सका दबा बेठा, 
शर्ते यही थी कि वहाँ कोई दूसरा राष्ट्र हकदार न बन बेठा 
हो। यों ही बड़े बड़े ऑपनिवेशिक साम्राज्य बन गये पर 
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आज वह उपनिवेश भगड़ेके घर हो रहे हैं। दूसरे राष्ट्र भी 
उपनिवेश चाहने छूंगे इसका जो परिणाम हुआ वह हमारे 
सामने है । 

यह सिद्धान्त ही गछत हे। जिसने जंगछ काटकर साफ 
किया उसका हक तो हो सकता हे पर उसके वंशजोंका हक कसा ? 
उन्होंने कौनसा परिश्रम किया जिसका पुरस्कार उनको मिले ? 
जो छोग उनको रूपया देते हैं. उन्हें भूमिपर अधिकार कसा ? फिर 
जितनी दूरतक कोई व्यक्ति भूमि घेर ले उतनी उसकी क्‍यों हो ? 
केवल आजसे हज़ार दो हजार वर्ष पहिले पेदा होनेसे अधिकार 
क्यों' मिल जाता है ? पहिले जन्म लेनेसे ही अधिकार मिल्ले 
तो बापकी सम्पत्ति केवछ बड़े छड़केकों मिलनी चाहिये। 
वस्तुतः तो भूमि किसी व्यक्ति-विशेषकी न होकर व्यक्ति- 
समुदायकी होनी चाहिये । एक व्यक्ति नहीं सारा समुदाय 
जमीनदार होना चाहिये । 


फिर यदि' जमीनदारका जमीनपर स्वाम्य मान भी लिया 
जाय तो यह तो समभमें आता है. कि भूमिसे काम लेनेके लिए 
वह कुछ रुपया अर्थात्‌ लगान ले पर .बिना परिश्रम किये निक्ृष् 
भूमिके काममें आ जानेसे छगान क्‍यों बढ़े ? सड़क तो डिस्ट्रिक्ट 
बोड था सरकार निकलव।ती है, उसका लाभ जमीनदारको क्‍यों 
हो ? लड़ाई जमीनदार तो छिड़वाता नहीं, फिर युद्धकाल्में 
वह लछगान क्यों बढ़ाये ? सारांश यह कि अनर्जित वृद्धिके लिए 
कोई कारण नहीं देख पड़ता । जिस जमीनदारकों इस बातका 
पता तक नहीं था कि उसकी भूमिके नीचे कोई खान है, वह 
उससे बद्धंमान लगान, रायल्टी, क्‍यों पाये ? 

इन सब तकसे वर्तमान जमीनदारी अथाकी उत्पत्ति तथा 
छगानका स्वरूप ओर रहस्य समझमें आ जाता है ओर यह इस 
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प्रथाकी बुराई सममानेके लिए “पय्याप्त है। परन्तु इस अश्नपर 
दो दृष्टियांसे ओर विचार कर लेना चाहिये । 

पहिला दृक्कोण यह है कि क्या जमीनदारी श्रथासे कोई विशेष 
लाभ होता है ? यदि सब जमीनदार यकायक हटा दिये जाये 
तो क्या हानि हो ? इन दोनों प्रइनोंका एक ही उत्तर है-कुछ भी 
नहीं । आजसे पहिले कभी ज़मीनदारोंसे थोड़ा बहुत लाभ भी 
होता रहा होगा । आज वह बिलकुल बेकार है। सरकार अपने 
मजिस्ट्रेटों और पुलिससे काम लेती है,रक्षा अपनी सेनासे कराती 
है यह भी नहीं हे कि कृरषकोंसे मालगुजारी उतारनेमें कोई 
सुविधा होती है। परन्तु आजकल युक्तप्रान्तमें सरकारी कागजोंकि 
अनुसार कृषकोंसे लगानमें लगभग, साढ़े सोलह करोड़ रुपया 
वसूल किया जाता है। जिसमेंसे लगभग सात करोड़ सरकारी 
कोपमें माल्युजारीके रूपमें जाता है। शेप साढ़े नो करोड़ 
जमीनदारोंके पास रह जाता था। १) वसूछ करनेके लिए ९।) 
वसूछ करनेवालोको देना तो बुर्द्धिमानी नहीं हे। यदि जमीनदार 
न हो तो सरकार अपने तहसीलदार इत्यादिसे सस्तेमें' वसूत्री 
करा सकती है। यह रुपया जो बीचवाढोॉको जेबॉमें जाता है. 
सरकार या कृपकोंके पास रह जाता, उभयतः जनताकों लाभ 
ही पहुँचाता | 


दूसरा दककोण यह है कि इस प्रथासे हानियाँ क्‍या क्‍या हैं ? 
हानियाँ पत्यक्ष हैं। कुछ तो हम भारतमें नित्य देखते है'। इस 
साढ़े नो करोड़को ही छीजिये। यदि जमीनदार न होते तो था तो 
यह समूची रकम क्पककी जेबमें रहती अर्थात्‌ उसके छंगानमें 
५८४ को कसी हो जाती था सरकारके पास रहती जिससे 
स्वास्थ्य ओर शिक्षा आदिका काम चलता या दोनोंमें बँट जाती । 
हर हालतमें प्रजाको लाभ होता है। भारतमें विदेशी सरकार 
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होनेसे चाहे पूरा छाभ् न पहुँचता तब भी अवस्था आजसे 
अच्छी ही होती । 

इसके सिवाय प्रायः सभी जगह' जमीनदारोंने अपने लिए 
लछगानके अतिरिक्त आयके दूसरे साधन निकाल हछिये हैं। 
क्रपका्की क्रिसी न किसी रूपमें छगानके ऊपर रुपया देना 
पड़ता हैं था बेगार करनी पड़ती हे या जमीनदारके हाथों घी 
या अन्न सस्ते दामों बचना पड़ता हे। आजकलछ इन बातोंके 
रोकनेका प्रयत्न हो रहा है । इनमेंसे कई बन्द हो गयी हैं, अन्य 
बन्द हो जायेगी पर इनके स्थानमें दूसरी बातें उत्पन्न हो 
जायेंगी । यह असंभव हे कि किसी स्थानमें पुएतनी अधिकारी 
रहें ओर बह अपने छिए आय ओर अ्भावके मार्ग न ढूंढ 
निकालें । सरकार भी एक करम्मंचारीको बहुत दिनोंतक एक 
स्थानम नहीं रखती । बंगाल, विहार ओर युक्तप्रान्तमें ऐसे ऐसे 
जमीनदार है जिनकी वार्पिक आय कई देशी राजोंसे अधिक हे 
पर इसपर न पुलिस, न सेना, नशिक्षाका दायित्व हे। उनको 
कासून चाहे कितना भी पंगु क्‍यों न कर दे, पर यह 
केब्छ माठगुजारी उतारनेवाल कम्मेचारी बनकर नहीं रह 
सकते । 

(ज़कर अनेक संस्थाओंके चुनाव होते हैं पर कषकके लिए 
जा अपनेको जमीनदारके चंशुरुमें फंसा पाता है, अपनी स्वतन्त्र 
सम्मति अश्रकट करना प्रायः असम्भव हो जाता है'। 

सरकारके लिए भी जमीनदारोंका अस्तित्व अहितकर हे 
यदि बह किसानोंके रगानका बोझ कम करना चाहे या किसी 

ये प्रकारके कृपकोंकों छाभ पहुँचाना चाहे तो उसे यह देखना 
पड़ता है कि जमीनदार रुष्ट न हो जाये। जिस कामके लिए 
जूमीनदार स्थापित किये गये थे अब वह उनसे नहीं निकलता, पर 
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सरकार अपनी ही बनायी मूर्तिको तोड़नेमें हिचकती है यद्यपि 
यह मूर्ति अब उसके लिए हानिकर हो रही हे । 

जो छोग मकानोंके जमीनदार हैं. अथोत्‌ मकान किरायेपर 
चलाते हैं वह सम्भवतः इतने अधिक व्यक्तियोंकों हानि न पहुँचा 
सकते हों पर नगर्ोंमें रहनेवाले गरीबोंको इनके हाथों बहुत 
दुःख उठाना पड़ता है। गन्दे मकान बनाये जाते हैं, उनकी मर- 
म्मत नहीं की जाती पर मनसाना किराया वसूल किया जाता 
है । किरायेदार बेबस होता है। यदि वह इन मकानोंमें नहीं 
रहता तो सिवाय पटरियोपर लेट रहनेके उसके लिए कोई ओर 
उपाय नहीं है । 

प्रत्येक जमीनदार ओर मकान मालिक अपने असामियों ओर 
किरायेदारोंको तद़ कर सकता है पर जब यह लोग संघटित हो 
जाते हैं तब तो इनकी शक्ति बहुत ही बढ़ जाती है। आजकल 
यही हो रहा है। इनके पास रुपया है, व्यवस्थापक सभाओंपर 
भी इनका प्रभाव पड़ता है, इसलिए इनका सामना करना बड़ा 
कठिन हो जाता है। 

मैंने ऊपर्‌ उन भूमिका उल्लेख किया था जिनमें खनिज 
पदाथ निकलते हैं। उनके लिए भी यही तक लागू है। जमीन- 
दार इन भूमियोंके लिए जो बढ़ती लगान लेता है. उसका बोक उस 
खनिजके मोल लेनेवालोंकोी उठाना पड़ता है । 

जमीनदारी प्रथाके सम्बन्धमें ओर भी बहुत कुछ कहा जा 
सकता है पर में समझता हूँ इतने दिग्दर्शनसे ही यह स्पष्ट हो 
जाता है. कि इस प्रकारका अर्थात्‌ भूमिपर निजी स्वत्वका अस्तित्व 
उन्नतिके लिए बाधक है' ओर स्वेथा अनुचित है'। इससे ग्रामों, 
नगरों ओर व्यापारकी प्रगतिका अवरोध' होता है' अत्तः इसका 
अन्त होना चाहिये। भारतवर्पमें तो ऋषिको इस प्रथासे भयावह: 
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क्षति पहुँच रही ह' । देशमें कोई व्यवसाय नहीं है, छोगोंको 
विवश होकर खेतीकी ओर दोड़ना ही पड़ता है। इसलिए 
जमीनदार लगान बढ़ाते चले जाते हैं । किसान आपसमें होड़ 
करके ऊँची बोली बोलकर ओर रुम्बे नजराने देकर जमीन लेते 
हैं । वह जानते हैं. कि यह छगान देना आगे चलकर उनके लिए 
असम्भव होगा पर करें क्या जुआ खेल जाते हैं। जो जमीन 
उनके हाथसे निकछनेवाली है उसकी उन्नतिमें बहुत परिश्रम 
करना भी व्यथ प्रतीत होता है । फलछतः कृषि अच्छी नहीं होती 
ओर देशकी अज्नकी उपज गिरनेसे देश दरिद्र होता है । उधर 
क्ृपक भी बंप दो वर्षके बाद हार जाता है। छगान न दे सकने- 
से वेदखल हो. जाता है ओर जमीनदारके सामने फिर नये 
उम्मीदवार खड़े होते हैं। इसमें जमीनदारके सिवाय और 
किसीको भी लाभ नहीं होता । 


कुछ लोगांका यह कहना है? कि आजकछर सरकारने ऐसे 
कानून बना दिये हैं जिन्होंने जमीनदारों ओर कृषकों के पारस्परिक 
भाव बिगाड़ दिये हैं। पहिले जमीनदार और कृषकका पिता- 
पुत्रवत्‌ू भाव था । अंशतः यह सत्य है कि कानूनोंने 
मनोसालिन्य बढ़ा दिया है पर यह कानन आवश्यक थे। यदि 
जमीनदारोंका बल न टूटता ओर पुराना ग्रामसंघटन न बिगड़ता 
तो व्यवसायोंकी वृद्धि भी न होती । पिता-पुत्र भावका अथ यही 
है कि जमीनदार जो कुछ कहता था कृषक उसे मान लेता था । यह 
भाव कृपकके बोद्धिक बिकासके लिए घातक था। किसीसे सदंव 
डरते रहना, उसे माँ-बप मानते रहना मनुष्यकों शोभा नहीं देता। 
मैंने इस भावके अ्रदर्शन देख हैं । में जानता है कि जमीनदारका 
पिंतृब' और क्ृपककाः पुत्रत्व दोनों घृणास्पद हैं। 
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अब इतना प्रश्न और रह जाता है कि यदि भूमिका स्वत्व 
व्यक्तियोंके हाथमें न रहे तो किसके हाथमें रहे। इसका एक ही 
उत्तर हो सकता है--यह स्वत्व समाजके हाथमें होना चाहिये । 
भूमिका स्वामी सारा समुदाय है| यदि सड़क निकाछता है तो 
समुदाय, रेल निकाछता है या निकालने देता है तो समुदाय, यु 
करता है तो समुदाय, रक्षादिका अबन्ध करता है तो समुदाय 
इसलिए समुदायको, समाजको, ही छगान लेनेका अधिकार है । 
उसके लिए न तो अनजेन, न कमानेका प्रहइन उठ सकता हे न 
इस बातकी आशइ्ला हो सकती है कि वह अपने अधिकारोंका 
दुरुपयोग करके असामियोंकों ज्ञति पहुँचायेगा। में इस जगह 
विदेशियाके शासनमें पड़े देशोंकी बात नहीं कर रहा हें वरन 
स्व॒तन्त्र देशोंकी, जिनमें सरकारपर समाजका नियन्त्रण रहता 
है ओर वह छोकमतके अनुसार चलनेके लिए बाध्य की जा 
सकती है । 
लोगोंकी यह सम्मति है कि प्रत्येक कपक अपनी भूमिका 
स्वामी मान लिया जाय ओर सरकारको सीधे मार्गजारी दिया 


करे । इसमें दो तीन आपत्तियाँ हैं। एक आपत्ति तो यह है कि 
इससे जमीनदारी#प्रथाके पुनः स्थापित हो जानेका द्वार खुल 
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“जमीनदार शब्द बहुत ही प्रामक है क्योंकि इसके कई अर्थ ४। 
युक्तप्रान्तमें ही ऐसे छोगोंकी संख्या बहुत बड़ी है जो सीच सरक्ारको 
माठु्गुजारी देते हैं परन्तु दस पाँच बीचेके ही स्वामी हें परन्तु ऐसे ऐसे 
काश्तकार हैं जिनके पास सैकड़ों बीघा भूमि है पर बह उसके लिए फिसी 
दूसरेको छगान देते हैं। यह छोग स्वयं अपनी भूमिके टुकदे दूसरोंका 
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जायगा । किसी न किसी बहानेसे क्ृपक दूसरोंसे लगान लेकर 
भूमि देने लगेगा। फिंर प्रश्न यह होगा कि रेहन रखने ओर 
बेचनेका अधिकार हो था न हो । जब कृृपक भूमि बेच सकेगा 
तो धार घार रूपयवालांक हाथ बड़ी ट्कडियाँ आ जायँगी। 
इसमें भी जमीनदारीके पुनः स्थापित होनेका डर है। आर्थिक 
विपमता ओर बेकारी भी बढ़ेगी। यदि अधिकार न दिया 
जाय तो ऐसे कृ्पकांकी भूमि जो किसी कारणसे ठीक ठीक अबन्ध 
नहीं कर सकते नष्ट होगी। वह स्वतः स्वामी हे अतः सरकारकों 
लोटा नहीं सकते । अतः सब बातोंकों देखते हुए यही ठीक 
जँचता है. कि भूमिका स्वत्व व्यक्तियोंको न देकर समाजको 
दिया जाय | 


देकर उनसे से ते हैं। एसी दश्शासें सरकारी कागजों में चाहे कुछ भी 
लिखा हैं, जा व्यक्ति दस पाँच बीघरकी आप स्ेती करता है वह कृपक 
आर जा भूमि दूसरका देकर पंसा छता हू बह जमीनदार है। जमीन- 
दारी प्रथाक अभावका अथ्थ यह है कि कृपक अर्थात्‌ स्वयं खेती करतेवाल 
और सरकारके भीचर्म कोई ग्िचवेसा ने हो और भूमिका स्वत्थ समाज- 
के हाथर्म ही । 

पश्चात तथा स्थात कहीं कहीं अन्यत्र भी प्रत्येक कृपक जमीनदार 
कहछांता है। यह छोग सरकारकों सीच पैसा देते हैं| जमीनदारी प्रथाके 
जो दोप एसने 'ऊपर बंतछाये ४ बह इसके छिए. प्रायः नहीं छागू होते 
परस्न्तु यह तो दनके यहाँ भी स्पष्ट हो जाना चाहिये कि यह 'भूमिपर क्रापि 
करते हए' भी उसके स्वामी नहीं ४ । 


११६ समाजवाद 
े छा६ 
आया अध्याय 
उत्पादनके साधनोंपर निजी स्वत्व 
( २ )--एूँजी और श्रम 
भूमि सभी प्रकारके उत्पादनका एक अधान साथन हे, 
क्योंकि अन्न तो उससे प्रत्यक्ष उत्पन्न होता ही है दूसरी वस्तुएं 
जो व्यवहारमें आती हैं वह भी प्रत्यक्ष या अग्रत्यक्षतया किसी न 
+ 
किसी रूपमें भूमिसे ही निकलती है । 
भूमिके अतिरिक्त दो मुख्य साथन और माने जाते हैं, पूँ जी 
ओर श्रम | समाजवादियोंकी दृष्टिमें आजकल इन दोनों साधनों- 
का भी भूमिकी माँति ही दुष्प्रयोग हो रहा है ओर यह दुष्प्रयोग 
कई कारणांसे भूमिके दुष्प्रयोग्से भी अधिक भीपण परिणाम 
उत्पन्न कर रहा है। 
पजीपर किस अकार निजी स्वत्व है ओर इस स्वत्वके क्‍या 
परिणाम हैं इसपर विचार करनेके पहले पजीके स्वरूपपर थोड़ा- 
सा विचार करना लाभदायक होगा। किसी व्यक्तिके पास 
जितनी सम्पत्ति होती है बह सब पूँजी नहीं है । अन्नसे कोठार 
भरे पड़े हों; बल्र, आमूपण, चित्र, कुर्सी, मेज, कालीन आदिसे 
महल सुसज्जित हो, तिजोरी में सोना चाँदी या सिक्कोंका ढेर हो, 
पर जब तक यह सामग्री केवल जमा है. या कल उपभुक्त हो रही हे. 
तबतक इसको पएूँजी नहीं कहते । धन स्वतः पूँजी नहीं है। पर 
यदि इस राशिका कोई अंश अपनेको बढ़ानेमें लगाया जाय तो 
वह पूँजी हो जायगा। जो धन धनको उत्पन्न करनेके काममें 
लगता है. उसे पूँजी कहते हैं । ऐसा धन साधारण उपभोग्य घन 
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नहीं वरन प्रजनक धन४-घनको जन्म देनेवाढा धन-होता है। 
धनसे धन केसे उत्पन्न होता है, इसका सबसे सररू उदाहरण 
महाजनी है। किसीकों एक सो रुपये दिये गये और छः रुपये 
ब्याजके जोड़कर एक सी छः रूपये उससे छिये गये । यहाँ यह 
सी रूपया छः रुपयेको उत्पन्न करनेमें छूगाया गया। यह पड़ा 
गहनेके स्थानमें धनका अ्रजनक हुआ। अतः यह पँजी है। 
इसलिए यह सम्भव है कि किसी मलुष्यके पास धन बहुत हो पर 
यदि वह उसे प्रजनक नहीं बनाता तो पूँजी कुछ भी न हो। दूसरे 
व्यक्तिके पास धन कम रहते हुए भी पूंजी अधिक हो सकती है । 
साधारणतः लोगोंकों पूंजी शब्दसे रुपये पेसेका ही बोध होता है 
पर पूँजीका अभ्र इससे व्यापक है। किसी कारखानेको ले लिया 
जाथ; उसकी इमारत, रुपया, मशीनें सभी पूँजी हैं । 

पूंजी किसी न किसी अकार व्यापारसे उत्पन्न होती है, 
इतना तो सभी समभते हैं पर इसक़ो किख्ित्‌ विस्तारसे समझ 
लेना अच्छा है। इसलिए व्यापारका स्वरूप भी समझ लेना 
आबडयक है । 

एक समय था जब प्रायः सभी लोग अपनी आवश्यकताओंकी 
पूर्ति अपने ओर अपने घरवालोंके श्रमसे कर लेते थे। यह 
सम्यताका आदिम काछ था। पुरुष शिकार कर छाये या खंती 
करके अन्न छाये, स्त्रियोंने भोजन वस्त्र तय्यार कर लिया। उस 
समय आवश्यकताएँ थोड़ी ओर सीधी थीं। जनसंख्या कम 
होनेसे आज जसी घनी बस्तियाँ भी नथीं। परन्तु क्रमशः 
जनसंख्या, बम्तियोंकी सघनता, आवश्यकताओंकी संख्या ओर 
उनके प्रकार, थोड़े शब्दांम॑ समभ्यतामें, बृद्धि हों चली और एक 
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एक कुटुम्बके लिए स्वतःपय्योप्त होना असम्भव हो गया। कोई 
अपनी आवश्यकताओंकी पूति अपने यहाँ नहों कर सकता था | 
इसलिए एक प्रकारका बंटबारासा हो गया। काइई अन्न पंदा 
करे, कोई वस्त्र बनाये, कोई जूता, कोई शस्त्रास्त्र । 


यहींसे व्यापारका सूत्रपात हुआ। अन्नवाल्ेकों यदि जूतांक 
आवश्यकता पड़े तो वह जूता वनानेबालेके पास जाय आर 
' उसको अन्न देकर उससे जूता ले। यही बात सभी वस्तुओंके 
लिए थी । व्यापारका यह' ढड्ग अब प्रायः उठ गया है. पर आज 
कल कहीं कहीं फिर चल पड़ा है। युद्धकालमें इस अथासे 
अन्तदंशीय व्यापारमें बहुत काम लिया गया। 


जो वस्तुएँ इस प्रकार व्यापारत्षेत्रमें आती है. उनको पण्य५७४ 
कहते हैं । पण्यमें तीन लक्षणोंका होना आवश्यक है--( १ ) बह 
नुष्यकी किसी आवश्यकताकों पूरा करता हो। आवश्यकता 
प्राकृतिक हो या कृत्रिम, परन्तुँ जो मनुष्य किसी समय उसका 
अनुभव कर रहा हो उसके लिए वह आवश्यकता ही है। इस 
दृष्टिसे हवा, पानी, अन्न, वस्त्र, इच्र, मोटर, हाराब इत्यादि सभी 
मनुष्यकी किसी न किसी आवश्यकताकों पूरा करती हैं। (२) 
वह मलुष्यके श्रमसे पूर्णतः या अंशतः तय्यार हुआ हो । उसको 
व्यवह् रयोग्य बनानेके लिए उसपर श्रमका व्यथ होसा आवश्यक 
है। बवस्त्रादि सभी अ्रमसे तय्यार होते हैं। सामान्यतः पानी 
बिना परिश्रमके मिल जाता है पर बहत स्थलोंमें उसको निकालमे 
साफ करने ओर किसी ग्रकारकी सवारीपर लादकर व्यवहार 
करनेवालेके पासतक ले जानेमें श्रमका व्यय होता है। हवा प्राय: 
सवत्र ही बिना श्रमके पहुँच जाती है' परन्तु विशेष अवस्थाओंमे 
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उसकी भी पानी जसी सूरत हो सकती हे। (३) वह अपने 
व्यवहारम ने लाया जा रहा हो वरन आवश्यकता पूृत्तिके लिए 
दूसरी वम्तुओंके परिवतनमें दिया जा रहा हो । किसी जुलाहेने 
दस गज बम्त्र तस्यार किया हो पर थदि वह उसको अपने 
कामम॑ छाता है तो वह पण्य नहीं है पर यदि वह इसमेंसे चार 
गज दकर गेहूँ लता हैं तो यह चार गज व्यापारत्षेत्रमें आ गया. 
आर पण्य हो गया । 
प्रत्यक पण्यकी एक विशेषता, एक अपनी विशेष महत्ता, 
होती है । इसको अध # कहते हैं । कोई पण्य महा्घे । होता है,. 
छोगोंकी हृष्टिमें अल्‍चा स्थान रखता है, कोई अल्पाध + होता है, 
उसका स्थान नीचा होता है। यह अध दो ग्रकारका होता हे। 
एक तो आवश्यकताको पूत्ति करनेकी योग्यतापर निभर है । यदि 
गायका दथ बकरा के दघकी अपेक्षा हमारी किसी आवदश्यकताको 
अधिक पूर। करता है' तो इस दृष्टिसे वह अधिक अधवाला है । 
इस प्रकारके अधघका मोग्याघ5 कहते हैं। यह वस्तुका सहज,स्वा- 
भाविक ओर स्थिर गुण है। दसरे प्रकारका अधघ इस बात पर 
निभर है कि इस पण्यका क्रितना परिमाण दूसरे पण्योंके कितने 
पर्मिणाक बदलेगें दिया जाता है। जसे, उदाहरणके लिए 
किसी समय-विशेषमें ऐसा हो सकता है कि १० सेर गेहूँ-6 सेर 
पचावल<८:१० छुटाँक घी८०० आम ८९ तोछा चाँदी। इन 
सब प्रण्योंका यह अध्थ स्थिर नहीं हे। यह कई कारणोंसे 
बदलता रहता है। इसको विनिमयात्र ; कहते हैं । साधारणवः 
लोग इसीका श्रथ॒ कहते है । 


४ ५:७०. 4 मांगा, सस्ता । 
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जिस समय व्यापारका रूप इतना ही रहता है कि एक 
पण्यके स्थानमें दूसरा पण्य लिया जाय, उस समयकी अवस्था 
इस प्रकारकी होती है-- 


बजा र्‌ 
४ 8 किक 
[ प* और प* दोनों ओरके पण्य हैं । ] 


परन्तु कुछ कालमें इससे काम नहीं चलता, , अड़चनें पड़ने 
लगती हैं। अन्नवालेको थदि कपड़ेकी आवश्यकता है पर 
जुलाहेकी उस समय अजन्नकी आवश्यकता नहीं है' तो परिवर्तन 
न हो सकेगा ओर कृषकको कपड़ा न मिल सकेगा । इसीलिए धीरे 
धीरे सभी सभ्य देशोंमें विनिमयके साधनस्वरूप किसी न क्रिसी 
प्रकारकी मुद्राके प्रयोगकी ग्रथा'चत्ष पड़ी। मुद्रा किसी भी 
द्रृव्यकी हो सकती थी पर अनेक प्रकारकी सुविधाओंके कारण 
सभी जगह प्रधान मुद्रा घातुओंफो ही हुई, यो छोटे छोटे कार्मोके 
लिए कोड़ी आदिसे भी काम लिया जाता रहा है। मुद्रासे यह 
सुविधा हुईं कि एक पण्यका स्वामी उसको देकर किसीसे मुद्रा पा 
जाता है ओर फिर उस मुद्राको देकर दूसरा पण्य ले सकता है । 
ऐसे छोग बीचमें आ जाते हैं जो रुपया देकर पण्य मोल ले लेते 
हैं इसलिए नहीं कि उन्हें स्वयं उस समय उसकी आवश्यकता है' 
वबरन्‌ इसलिए कि वह जानते हैं कि एक न एक दिन कोई न कोई 
आकर रुपया देकर उसे मोल ले जायगा। हमारे पहिले उदा- 
हरणवाले कृषक ओर जुलाहेका काम तो सरल हो गया। कृपक्क 
अन्नका रुपया मिला, उस रुपयेको उसने जुलाहेको देकर वस्त्र 
पाया, जुलाहको जब आवश्यकता होगी तब वह उस रुपयेसे अन्न 
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मोल लें छेगा | इस हृष्टिसे तो अब व्यापारका स्वरूप इस प्रकार- 
का हो गया--- 
प)-----> मु---> प* 
[ यहाँ बीचमें मु मुद्राके लिए आया है ] 

देखनेमें आजतक व्यापारका यही स्वरूप है। साधारण 
मार बनाने ओर वेचनेवाली साधारण जनताकी दृष्टिमें व्यापार 
यो ही हो रहा है । पर छोग उस बीचवाले व्यक्तिको भूल जाते 
हैं जो प ओर प* के स्वामियोंके बीचमें मु-के स्वामीके रूपमें बेठा 
हुआ है । वह निःस्वार्थ छोकसेवाके भावसे न तो मुद्रा देकर प* 
मोल लेता है, न इस उदार भावसे प्रेरित होकर मुद्रा छेकर उस 
मालको फिरसे बेचता है'। उसका उद्देश्य न तो कृषककी 
आवश्यकताकी पृत्ति करना है. न जुलाहेकी, वरन्‌ स्वयं लाभ 
उठाना है। उसकी हृष्टिसे व्यापारका स्वरूप यह हैः-- 

शा आम आकर हक 

[ मु" वह रूपया है! जो उसने पण्य मोल लेनेमें लगाया था 
ओर मु* बह रूपया है. जो उसे पण्य बेचने पर मिला ] 

मु" पूँजी है.। यदि अन्त में पण्य बेचने पर उतना ही मिले 
जितना उसको मोल लेनेमें छगा था अथात्‌ यदि मु" ओर मु" 
बराबर हों तो इस व्यक्तिका बीचमें पड़ना व्यय हुआ। उसका 
एकमात्र लक्धय यह है कि मु" से मु" अधिक हो क्योंकि 

मु--मु ला ( छाभ ) 

अब यह चाहे तो इस छाभकी रकमको फिर उसी श्रकार 
व्यापारमें लगाये। चूँकि उसको पूंजी अब बढ़कर मु" + छा 
हो गयी है, इसलिए उसका लाभ भी पहलेसे अधिक होना 
चाहिये। इस प्रकार उसकी पंजी बढ़ती चली जायगी | 
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प्रइन यह है कि मु! किस प्रकार मु में बदल गया ? पण्यका 
प्रिमाण तो बढ़ा नहीं फिर उसके छिए अधिक रुपया कहाँसे मिल 
गया ? इसके भी पहले यह सवाल उठता है कि मु" यानी पहली 
पूँजी कहाँ से आयी ? यह प्रश्न यों उठता है. कि मु" ओर सु में 
भेद हो सकता है। यह सम्भव हे' कि कोई मितव्ययी व्यक्ति 
अपना पेट काट काटकर थोड़ा थोड़ा बचावे ओर उसे पूजीके 
रूपमें छूगावे । यह पजी बहुत अंशोंमें उसके निजी परिश्रमक 
परिणाम' मानी जा सकती हैँ पर यह बात आगे चलकर 
जो ओर बढ़ते हुए लाभ होते जायेंगे उनके लिए नहीं कही जा 
सकती । इन रकमोंकों तो उसने बिना परिश्रम किये, बिना 
अपना पेट काटे, बिना मितव्ययिता किय, प्राप्त किया हे | छाखों 
करोड़ोंकी बात छोड़कर एक साधारण उदाहरण लिया जाय। 
कोई मितव्ययी व्यक्ति एक एक दो दो रुपया करके कुछ रुपया, 
मान लीजिये ४५०) जमा करता है । यहाँतक तो 'उसका परिश्रम 
था। वह इस रुपयेसे किसी अच्छी कम्पनीका एक शायर मोल 
छे छता है । अब हर साछ घर बठे उसको कुछ मिलता रहता है 
यहांतक कि कुछ वर्षा में उसका छगाया हुआ सारा रूपया भी 
बसूछ हो जाता है ओर मुनाफा बराबर आता रहता है। उधर 
कम्पनीका व्यवसाय बढ़ता जाता है अथात्‌ उसकी पँजी भी जो 
अंशतः इस व्यक्तिकी पँजी है, बढ़ती जाती है। इसका रहस्य 
क्या हे ? रुपया रुपयेको कसे जन्म दे सकता है ? 

ऐसे बहुतसे छोग है जिनको इस प्रहनपर स्थात आहचर्य होगा। 
वह कह बंठगे कि इसमें कौनसी विचित्र बात है; माढ मितसी 
लागतमें बना उससे अधिक मूल्य #& मिला, बस यही जो अधिक 
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मिला बह मुनाफा हे। इसपर भी हमारा वही प्रह्न रह जाता हे, 
अधिक क्यों मिला ? जब पण्य उतनेका उतना ही रहा, कमसे 
कम बढ़ा नहीं, तो उसका मूल्य अधिक क्यों मिला ? यह अइन 
ओर उत्तर हमको इस बातपर विवश करते हैं कि संक्षेपमें हम 
मूल्यकी बात समझ लें । 

हम जब कहते हैं कि बीस सेर गेहँका मूल्य २) है तो हमारा 
यह अर्थ तो है ही कि बीस सेर गेहूँ देकर २) मिल सकते हैं. और 
२) देकर बीस सेर गेहूँ मिछ सकता है. पर इस अथके नीचे भी 
यह भाव दबा है कि बीस सेर गेहूँ उतनी चाँदीके बराबर है 
जितनी कि २) में है । यदि एक रुपया नामवाले सिक्‍केमें एक 
तोछा चाँदी मान ली जाय तो हमारा तात्पय्य यह है कि बीस 
सेर गेहँ-- दो तोला चाँदी, अथात्‌ इन दोनोंका विनिमयार्थ 
बराबर है । इसी प्रकार दो तोछा चॉँदीका विनिमयात्र यर्दि' 
अठारह छुटॉक घीके बराबर हो तो फिर 


बीस सेर गेहूँ -- दो तोछा चाँदी -*अठारह छुटाँंक घी 
ऐसी लड़ी बन जायगी । मूल्य कई कारणोंसे घटता बढ़ता रहता 
है'। कभी किसी रोगके प्रकोप या युद्धके छिड़ जाने या ऐसे ही 
किसी कारणसे माँग यकायक बंद जाय तो मूल्य बढ़ जायगा, 
यदि माँग घट जाय तो मूल्य गिर जायगा | इसी अ्रकार यका- 
यक कसल मारी जाय, मार ढोनेवाला जहाज डूब जाय या 


कोई ऐसा आकरिमक कारण आ पड़े ओर मालकी कमी पड़ 
जाय तो मूल्य बढ़ जायगा माल अधिक हो जानेस मूल्य घट 
सकता है । यह भी हो सकता हे कि कुछ व्यक्तियांके हाथर्म एक. 
प्रकारसे एकाथिकार आ जाय | बह माल जमा कर ले आर 
मूल्य बहुत बढ़ाकर बेचें। ऐसी बातें हो सकती 8 आर होती 
रहती हैं. पर विशेष अवस्थाओंकों छोड़कर मुल्य पण्यके विनि- 
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मयाधघसे बहुत दर नहीं जा सकता | साधारण मनुष्यको अपनी 
आवश्यकताको पूरा करनेवाले पण्योंमें दिलचस्पी है। वह जब 
बीस सेर गेहेँ देकर २) अथात्‌ दो तोछा चाँदी लेता है' तो यह 
सममभकर कि कल जब मुझे घीका काम पड़ेगा तो इस दो ताले 
चाँदीको देकर में अठारह छुटाँक घी ले सकेगा । यदि यह 
विश्वास न हो तो मुद्राका चछन उठ जाय ओर सीधे पण्योंका 
परिवत्तेन फिरसे होने लग जाय । अतः मूल्यकी तहमें पण्योंका 
परिवत्तेन है ओर मलय पण्योंके विनिमयाधके आसपास ही टिक 
कता है। 


अब हमको देखना यह है कि पण्योंका विनिमयाध किसपर 
निर्भर है । हम जब दो बस्तुओंकों बराबर कहते हैं. तो उनमें 
कोई न कोई समान गुण देखकर ही ऐसा कहते हैं. । यह दो 
कड़ियाँ बराबर हैं ; क्‍यों ? इसलिए कि इनकी टठुम्बाई बराबर 
है | रुईका यह ढेर लछोहेके इस टुकड़के बराबर है, क्‍यों ? इस- 
लिए कि दोनोंका गुरुत्व अथार्त प्रथ्वीके साथ आकपण बराबर 
है। इसी प्रकार जब हम यह कहते हैं. कि--- 


बीस सेर गेहूँ: आठ गज कपड़ा > दो तोलछा चाँदी । 

तो इन तीनों मदोंमें बराबरीवाला कोनसा अंश है ? ऐसा 
व्यवहार तो सहस्रों वर्षोसे होता आ रहा है | इसका तात्प्थ यह 
है कि छोगोंकी सहज बुद्धिने इस तत्वको समझ लिया है पर अब 
उसी तत्वको स्पष्ट शब्दोंमें व्यक्त करना है । 

इन सबमें ही भोग्याध है पर वह तो बराबर हो नहीं सकता । 
जिस आवश्यकताकी पूर्ति गेहूँ करता है वह उस आवश्यकतासे 
भिन्न हे जिसकी पूर्ति कपड़ा करता है ओर जिसकी पूर्ति चाँदीसे 
होती है बह इन दोनोंसे नितान्त भिन्न है। मात्रा चाहे जितनी 
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बढ़ाया जा०, एकका स्थान दूसरा नहीं ले सकता । अतः बरा- 
बरीका आधार गसोग्यात्रमें नहीं हे । 

विचार करनेसे प्रतीत होता हे कि यह आधार श्रम है। जिस 
वस्तुकों तथ्यार करनेमें जितना ही अधिक श्रम लगता है, वह 
उतना ही महाध होती है, उसका विनिमया्थ उतना ही अधिक 
होता हे। यदि दो पण्यों को तय्यार करनेमें बराबर बराबर 
श्रम लगता है तो उनके विनिमया्ध बराबर होंगे अतः जब हम 
यह कहते है. कि इतना गेहूँ इतने कपड़ेके बराबर है तो हमारा 
. भाव और विश्वास यही है कि इतने गज़ कपड़ेको तय्यार करनेमें 
जितना श्रम लगा है उतने ही अ्रममें इतना सेर गेहूँ उत्पन्न किया 
जा सकता है । 

अब प्रइन यह है कि श्रमकी नाप तोल केसे हो ? इसका 
कोई साधारण ओर सरल वेज्ञानिक उपाय नहीं है। यदि हो भी 
तो सबके व्यवहारमे लाने योग्य नहीं है। अतः श्रमकी नाप 
घण्टांसे' होती है। किसी वस्तुको तय्यार करनेमें जितना समय 
लगता है उससे इस बातका अनुमान किया जा सकता है कि 
उसपर कितना श्रम खच हुआ है। यह आक्तेप किया जा सकता 
है. आर ठीक भी है कि किसी लियत कालमें सब लोग बराबर 
बराबर अम नहीं करते पर एक ओसत या सदेल अबइय होता 
है; कोई कुछ अधिक कर ले जायगा कोई कुछ पीछे रह जायगा, 
परन्तु प्रायः सबका ही श्रम उस ओसतके आसपास होगा | 
वस्तुके इस निर्माणकालको अथात्‌ उस कालको जितने एक 
ओसत श्रमिक उस वस्तुकी तथ्यार कर सकता है, श्रमकाल$% 


कहते हैं। केवल श्रमकाल शब्दसे व्यक्ति व्यक्तिके प्रथक्‌ प्रथक्‌ 


श्रमकालकी श्रान्ति न हो इसलिए यह स्पष्ट कर दिया जाता है 
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कि उस समयमें जसे आजार ग्रायद्ाः व्यवहारमें आते हैं उनसे 
ही काम लेकर एक ओसत श्रमिक जितने कालमें उस बस्तुको 
तय्यार कर सकता है उसी कालसे' श्रम ओर श्रमके द्वारा विनि- 
मयाध्धका अनुमान होता है। इस कालको समाज हृष्स्या आब- 
इयक अ्रमकाल+ कहते हैं । 
किसीको यह भ्रम न हो कि हमने कच्चे मालका लिहाज 
नहीं किया है । जब हम बाइसकिलके विनिमयाधकों निकालने 
बठते हैं तो पुजंकि श्रमकालमें उतने लोहेके श्रमकालकों भी 
जोड़ लेते हैं । 
अब यदि हम अपने पुराने प्रशनपर आ जाये तो यह स्पष्ट है 
कि किसी पण्यका मूल्य मुख्यतः उसपर खच किये गये श्रमपर 
निर्भर है | इसको ध्यानमें रखते हुए उस व्यापारीकों लीजिये 
जिसने पहले रुपया लगाकर कपड़ा या अन्न मोल लिया ओर 
फिर उसको बेचता है। उस कपड़े या अज्नके विनिमयात्रको 
सामने रखकर उसने मूल्य दिया होगा। उसके घर पड़े रहनेसे 
इस विनिमयाण्में साधारणतः कोई बृद्धि-विशेष लहीं होती । 
इसलिए बेचनेपर भी उसे सामान्यतः उतना ही मिलना चाहिये। 
यदि अधिक मिलता है तो इसलिए कि उसने कभी सस्तीके समय 
माल खरीद छिया होगा ओर अब मँँहगीमें बेचता है था धोक 
लेकर फुटकर बेचता है, इत्यादि । इन सब बातोंके होते हुए भी 
उसको बहुत लाभ नहीं हो सकता अर्थात्‌ वह बहुत पूँजी नहीं 
बटोर सकता। उससे अधिक बह कमा सकता है जो पण्यकों 
लेकर उसे पण्यान्तरमें परिशुत करता है। जो रूई मोल लेकर 
उसका कपड़ा बनवपकर वेचता हे, उसे अधिक पैसे मिलेंगे, 
क्योंकि रुईको कपड़ेमें बदलनेम जो श्रमकाल' लेगा उसने कपडेक 
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मूल्यकों रईके मृल्यसे बढ़ा दिया । मालकों एकसे लेकर दूसरेके 
हाथ बच देनेके व्यवसायकी अपेक्षा कच्चे मालको लेकर उससे 
पक्का माल तस्यार करके बेचनेमें सदंव अधिक मुनाफा होगा 
ओर जितना ही अधिक मुनाफा होगा उतनी ही अधिक 
पजी बढ़ेगी । 
पर यह बात इतनी सरल नहीं है! कि इतनेमें ही खत्म हो 
य। कपड़ेका मूल्य तो रुईसे अधिक होता है पर भुनाफा 
किसकी जेबमें जायगा ?! उदाहरणसे देखिये। प्राचीनकालमें 
कारीगर स्व॒तन्त्र होते थे। आज भी जुलाहे या कोरी, लुहार, 
मिस्त्री स्व॒तन्त्र होते है अथात्‌ अपने ओजारके आप स्वामी होते हैं 
ओर जा पण्य तय्यार करते हैं उसका मुनाफा आप लेते हैं। 
जुलाहेक पास करधा होता है, वह सूत मोल लेकर कपड़ा बनाता 
है ओर बता है। यदि किसी महाजनसे कुछ ऋण भी लेता है 
ता वह सहाजत अपना रुपया ओर व्याज़ ले सकता हे करघ, 
करचके बने माल ओर उस मैौलके मूल्यपर अधिकार उस 
जलाहैका ही रहता है। कपड़ा बिननेका कोई बड़ेसे बड़ा 
कारखाना हो, बह है उसी प्रकारकी जगह जंसी जुलाहेके मकान- 
की बिननेवास्श दाद्यनम। उसकी बड़ी मशीनें करघांके ही विस्तृत 
रूप है. ओर काम करनेवाले जुलाहें हैं। अब यदि ऊपरवाढा 
न्याय यहाँ भी लागू माना जाय--ओर न माननेका कोई कारण 
नहीं हं--ता यह कारगर हा सश्ञान आर मशोनसे बने कपड़क॑ 
स्वामी है आर सारा मुनाफा इनमें ही बेंटना चाहिये। जिसका 
रुपया लगा है बह अधिकरलसे अधिक अपना मल आर उचित 
ब्थाज़ ले से । पर इसस ता उसका परितोप नहीं हो सकता | 
इतन। बड़ा समशान रखनका तात्पय यहों है कि श्रम कम छूस । 
जिस भशीनपर सो मजदूर लगे होंगे वह सां म्वतन्त्र कारीगरोंसे 
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अधिक काम करेगी। इकट्ठा मोल ल्ेनेसे कच्चा माल भी 
सस्ता मिलेगा। साख अधिक होगी, इसलिए यदि कभी काम 
पड़ गया तो ऋण सुभीतेसे मिल सकेगा। पर इन सब सुवि 
धाओंका उपयोग ही क्या हुआ, अर्थात्‌ रुपया लगानेवाले मज़- 
दरोंकी सम्पत्ति मान छी गयी ? यदि उसने इसलिए रुपया 
लगाया होता कि पण्य खूब तयार हों' ओर लोगोंकी आवश्यकताएँ 
सुगमतासे पूरी हों तो बह इस बातको मान लेता पर वह भूखोंको 
अन्न ओर नड्ोंकों वल्रकी कमी न हों इस उद्देश्यसे व्यवसाथ 
करने नहीं आया था, वह तो अपने रुपयोंकी सन्ततिकी बृद्धिं 
चाहता है | 

एक काम रुपया छगानेवाले कर सकते हैं। मशीनोंके थुगके 
पहिले यही किया जाता था। बनारस जसे नगरोंमें जहाँ बहुतसे 
कारीगर रेहामी माल तयार करते हैं, अब भी ऐसा होता है। 
रुपयेवाले कारीगरोंको ऋण देकर उनसे यह शाते करा लत हैं 
कि तेयार होनेपर मार पहले हभ्को दिखला लेना। हम ने 
तब दूसरेके हाथ बेचना । दबाव होनेसे दाम भी कुछ हल्का ही 
देते हैं। इससे कारीगरकी स्वतन्त्रता बहुत कुछ नष्ट हो जाती 
है ओर पँजीकी वृद्धि होती है। पर यह भी पर्थ्याप्त नहीं है । 
यही कारीगर यदि एक जगह काम करें तो खर्च, कम पड़े, फिर 
भी जब तक स्वतन्त्र यन्त्र चल्षते हैं तबतक अड़चन रहती है । 
खच तो वस्तुतः तब कम होता है जब स्वतन्त्र यन्त्रोंकी जगह 
एक महायन्त्र हो । 

महायन्त्रों यानी मशीनोंने रुपयेवालोंका पक्ष प्रबल कर दिया 
है। साधारण कारीगरकी यह सामथ्य नहीं हे कि वह इन्हें 
मोछ ले सके । यदि बहुतसे कारीगर मिल जायेँ तो भी उनके 
लिए मशीन खरीदना कठिन होगा। रुपयेवाले अपने रुपये ओर 
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साखके द्वारा मशीन ले सकते हैं। इस प्रकार वह यन्त्रके 
स्वामी बन जाते हैं। अब रही श्रमकी बात। उनको स्वतन्त्र 
कारीगर तो चाहिये नहीं, केवल मजदूर चाहियें अर्थात्‌ ऐसे 
लोग चाहिये जो पेसा लेकर श्रम करनेको तेयार हों. ओर अपनी 
मजदूरी मात्रसे मतलब रखें, अपनेको यन्त्र दिका स्वामी सममक्कर 
मालिक बननेका स्वप्न न देखें। ऐसे लोग पर्य्याप्त संख्यामें 
मिल जाते हैं। यह कहाँसे आते हैं इसका विचार 'पँजीवादः 
वाले अध्यायमें होगा पर लड़ी टहूटती नहीं, आदमी बराबर 
मिल जाते हैं। मिलनेकी ही वात नहीं है, ऐसे लोगोंकी संख्या 
बराबर बढ़ती जाती हे जिनके पास खेती बारी, घर आदि कोई 
सम्पत्ति नहीं है । उनके पास अपने शरीर मात्र हैं। मनुष्यका 
शरीर तो कोई ल्लेकर क्या करेगा, उसका तो यही उपयोग है 
कि उससे काम लिया जाय यानी काम कराया जाय, उसमें 
श्रम करनेकी जो शक्ति है. उससे काम लिया जाय। यह काम 
गुलामी प्रथा द्वारा भी हो सकता हे पर यह प्रथा एक तो कहने 
सुननेम भी दृषित है, दूसरे महेँगी भी है । गुलामकी देख रेखमें 
बड़ा पेसा लगता है। बह काम भी कम करता है। यह मनुष्य- 
की मनोवूत्ति है. कि बह जितने ही बन्धनोंमें रखा जाता है 
उतना ही असन्‍्तुष्ट रहता हे ओर काम कम करता है। यही 
कारण है कि यह प्रथा उठ गयी । इसको उठानेका श्रेय यूरोप- 
बालाकी धम्मब॒द्धि नहीं वरन व्यवसायबुद्धिकों है। दूसरा 
उपाय वही है जो बरता जा रहा है। यह लोग अपने शरीरके 
स्वामी बने रहते है. पर अपनी अ्रमझक्तिकों समय-विशेषके लिए 
रूपयवालेके हवाले कर देते है.। ऐसे लोगोंके लिए कुछ दिनोंसे 
'सवहाण'४& नाम चल पड़ा हे। अकिश्वन कहना भी बुरा न 
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होगा[। तात्यय यह है कि इनके पास कुछ नहीं है । वही सर्च 
मजदर हो सकते है जो पूणातया अकिशख्न हां। उसको लोग दान 
दया या आदरके भावसे ग्रेरित होकर भरते ही भोजन दे दे, पर 
वह स्वयं अपने जीवन निर्वाहके लिए कुछ कर नहीं सकता। यदि 
उसके पास रुपया हो तो अपने कामके पण्य मोल ले ले या कोई 
पण्य हो तो उसे पचकर दूसरे पण्य ले । हमारे सवहाराक पाल 
कुछ न होते हुए भी एक वस्तु है। वह हे उसकी श्रमशक्ति& श्रम 
करनेकी शक्ति। बस वह रूपयेवालेके हाथ इसीको बेचता हे । 
यही उसका एकमात्र पण्य है। इसका विनिमयाघ्रंक हिसावसे 
उसको मूल्य मिलता है | इसी मूल्यको पारिश्रमिक या मजदूराप' 


कहते हैं 


मजदरीके सम्बन्धमें थोड़ा ओर विचार कर लेना अच्छा 
होगा। रुपयेवाले बाजारकों देखकर ही मजदरी देते है। एक 
ओर रुपयेवाला है जो घाटा सहकर भी कुछ दिन चल सकता 
हैं, दूसरी ओर मजदूर है जिसैको अपने भूखे ओर नंगे बच्चोके 
लए आज सायंकालके लिए कुछ प्रबन्ध करना है, नहीं तो वह 
दम तोड़ने छगेंगे। कानून जिसको रुपयेवालोने ही बनाया है, 
भले ही दोनोंको बराबर कहे पर वस्ततः वराबरीका कहीं नाम 
भी नहीं है। मजदरको अगत्या रुपयंवालेकी शर्तें माननी 
पड़ेगी। इतना ही है कि वाजारका रुख देखकर हा्तें कभी कल 
कड़ी, कभी कुछ ढीली हों जायँगी। शर्तोका निचोड़ यही है कि 
मजदूर कमसे कम मजदरीमें अधिक काम करे । 
प्रत्येक रुपयेवाला जो मजदर रखता है. अथशाख्रका या 
दश्शनका पण्डित नहीं होता पर मजदरीका तत्व. म समझते हुए 
भी व्यवहार बुद्धिसे दो तीन बातका लिहाज़ मजदरीमें रखता 
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है । पहिली बात तो यह हे कि इतना तो देना ही चाहिये कि 
मजदूर जीता ही नहीं वरन स्वस्थ रहे। यदि यह न हुआ तो 
उसकी श्रमशक्ति ही नष्ट हो जायगी । इसके साथ ही. उसको जो 
मजदरी दी जाती हे उसमें इस बातकी- रियायत भी रहती हे 


कि वह अपने स्त्री बच्चोंका भी कुछ भरणपोषण कर सके। 
यह इसलिए नहीं रहती कि किसीको मजदूर या उसके 
कुटम्बियॉसे प्रम हे । बात यह हे कि यदि साधारण बाढिश 
पुरुषके पत्नी न हो तो वह प्रायः अधेविज्ञिप्त सा रहता है । ऐसी 
दशामें बह ठीक ठीक काम नहीं कर सकता। यदि मजदूरकी 
श्रमशक्तिसे छाभ उठाना है तो इसके लिए इसका भी प्रबन्ध 
करना होगा कि वह कुट्ुम्बका येनकेन प्रकारेणश पाछन पोषण 
कर सके | इसकी तहमें एक और बात छिपी हुई है । मजदूरकी 
श्रमशक्ति तो हमारे रुपयेवालेके छिए वही हेसियत रखती हे 
जो उसके एश्लिनकी श्रमशक्ति । उसके लिए दोनों ही उत्पादनके 
साधन हैै। वह नये एसिनको खरीदनेके समय यह जानता है 
कि कुछ वर्षमिं यह बेकार हो जायगा आंर फिर नया एश्लिन 
माल लेना होगा । इसलिए वह प्रतिवर्ष कुछ रुपया निकारूकर 
रखता जाता है | इसी रुपयेसे बह समयपर नया यन्त्र क्रय करता 
हैं। मजदर,भी कभी बृद्ध होता है ओर मरता है। फिर कहींसे 
नया मजदर तो छाना हागा। मजदर फिसी कारखानेमें तो 
हलले नहीं; मनप्यसे ही तो मनुष्य पेदा होता हे । इसलिए, ज॑से 
नय गशख्िनकों माल लनके छिए थोड़ा थोड़ा रुपया पहिलेसे जमा 
किया जाता है, उसी प्रकार थोड़ा-सा रुपया मजदूरकों इसलिए 
भी दिया जाता है कि वह विवाह करके बच्चे पेदा करे ओर 
उनको पाले पोसे ताकि जब वह चेकार हो जाय तो नया मजदूर 
तैयार रहे । मजदूरीका यही रहस्य है। मजदूरी सजदूरको 
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हि 


अमशक्तिका मूल्य है ओर मूल्य लगाते समय इस बातका भी 
लिहाज रहता है कि शक्तिका मन्दिर अर्थात मजदूर देहेन ओर 
सनसा यथासम्भव अस्वस्थ न रहे ओर अपने वकार होनेके 
पहले अपने जसे कुछ दूसरे शरीर पेदा कर जाय । 

इस प्रकारके मजदूर ओर कारीगरमें बड़ा अन्तर है । कारी- 
गर गरीब हो तो भी उसको यह सनन्‍्तोष ओर यह गव होता ह 
कि अमुक वस्तु मेरे हाथोंकी कारीगरी हे । मजदूर किसी महा- 
यन्त्रके एक छोटेसे पुज़से सम्बन्ध रखता है । कारखानेमें कपड़ा 
या जूता या मोटर, कुछ भी बनता हो पर मजदूर यह नहीं कह 
कह सकता कि इस पण्यको या इसके अमुक अंशको मैंने बनाया 
है। उसको कानून चाहे ऐसा न कहे पर वस्तुतः वह दास हे 
ओर नियत कालछके लिए रूपयेवालकों उसी प्रकार उसपर स्वत्य 
हे जेसे कि भूमि या अन्य साधनोपर | कमसे कम रुपया लछगाने- 
वालेकी यही धारणा होती है | 


यह सब हो पर यदि मजदूरको मजदूरीके रूपमें अपने 
श्रमका पूरा मूल्य मिल जाता हे तो फिर रुपया छूगानेवालेको 
कोई विशेष मुनाफा नहीं हो सकता। सृतसे कपड़ा बनता है । 
सूतका विनिमयाध तो पहले ही देकर सूत लिया गया था। अब 
श्रमिक जितने घंटे श्रम करता है उसका पूरा मूल्य उसको दे 
दिया जाय यानी उसकी मजदूरी इस मूल्यके बराबर हो तो 
कपड़ा बेचनेपर वही सूतका मूल्य बच रहेगा पर इससे ता 
व्यापार पनप नहीं सकता । 

पर रुपया लगानेवालेके सोभाग्यसे ऐसा होता नहीं। इसके 
भीतर एक बहुत बड़ा रहस्य हे और वही भमुनाफेकी कली है। 
जब रुईसे सूत बनता है तो उसके विनिमयात्रमें कोई भद नहीं 
पड़ता पर उसका भोग्या्घ बदछ जाता है । मान छलोीजिग्रे कि 
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रूईका विनिमयात्र जो उसके श्रमकारूपर निर्भर हे वि" है ओर 
जो मूल्य मित्ण वह मू है तो मू-में दो अंश विद्यमान हैं। एक 
तो वि" ज्योंका श्यों हे, दूसरा वह विनिमयाघ हे जो श्रमके 
द्वारा उसमें आया है। यदि इसे वि* कहे तो 
वि"+वि* >सू 
वह वि* विचारणीय हे। अ्रमशक्ति एक विलछक्षण वस्तु है । 
वह अपने व्ययकालमें अपने पुनजेन्मका प्रबन्ध कर लेती है और 
'थ ही अपनी सनन्‍्तति भी उत्पन्न कर लेती हे। मान लीजिये 
कि कुछ सूत हैं। उसका विनिमयाघ ३) है । एक मजदूर दस 
घण्टेके लिए |) रोजकों मजदूरीपर रखा जाता है। अब यदि 
मजदर दस घण्टे काम करके ।) का विनिमयाघ पैदा करे यानी 
उस सृतपर जो परिश्रम करे उससे मालका मूल्य ३॥) मात्र हो 
जाय तो मुनाफेकी कोई जगह नहीं रही । पर वस्तुतः होता यह 
हे कि वह पॉच सात घण्टेके श्रमसे ही उसका विनिमयात्र ॥) 
बढ़ा देता हे | पाँच सात घण्टेमें बेह मजदरीके बराबर श्रम कर 
चुकता है। इतनी देरमें वह अपने श्रमका विनिमयाघ तो कब्चे 
मालमें जोड़ चकता है। पर उसे कई घण्टे अधिक काम करना 
पडता है । इस श्रमकालका उसे कुछ नहीं मिछता पर विनिमयाघे 
तो बढ़ता ही जाता है। यदि पाँच घण्टेके बाद माल १॥) का 
था तो दस घण्टठेक बाद वह कमसे कम ४) का होगा। अपने 
विनिमयाथ्रके ऊपर जितना विनिमयाध मजदूर पेदा करता हे 
(या यों कहिये कि मजदूरकों विवश होकर पेदा करना पड़ता 
है ) उसे अतिरिक्ताघ& कहते हैं । 


* 007०08 ४४०९०. ( सरप्छस बेल्ट ) कछ छांग इसके लिए 
अतिरिक्त मूल्य शब्दका प्रयोग करते हैं परन्तु ४०० और 27०० भिन्न 
भिन्न अर्थोक्ते बाचक हैं। अर्थ ओर मूल्य दो प्रथक शब्दोंके होते हुए 


अिन्‍नड। ्स्क 


१३७ समाजबाद 


यह अतिरिक्तार्ध ही मुनाफेका स्रोत ह। जो कब्चा माल 
मोल लिया गया था उसका तो बिनिमयातर दिया ही गया था। 
मजदरको भी उसके अ्रमका त्रिनिमयाथ मजदरोक रूपभ दिया 
जाता है। परन्तु अधिक श्रम करके जो अतिरक्तार्थ बह पंदा 
करता है उसके लिए उसे कुछ नहीं मिलता। पर यह अतिरिक्ताघ 

तैयार मालके मूल्यके मीतर विद्यमान हे । जो हमने उदाहरण 

लिया था उसमें अ्रमके द्वारा उत्पन्न किये गये विनिमयात्र वि*के 
दो भाग करने होंगे एक तो मजदरके अश्रमका विनिमयात्र भार 
दसरा मजदर द्वारा उत्पन्न किया गया विनिमयाघ । यदि इनको 
श्र ओर अ कहें तो हमको 

वि"--वि*->मू को इस रूपमें लिखर्ना होगा-- 


वि'+ (श्र+अ ) जमू 
इसमें जो अ बाला अंश है वही रुपया लगानेबालेका मुनाफा है 

जो प्रइन अध्यायके ऑरम्ममें उठाया गया था, उसका यही 
उत्तर हे । रुपये लगानेवालेका यही प्रयत्न होता है कि वह मज- 
दरोंसे अधिकसे अधिक काम ले अथात्‌ उनकी श्रमशक्तिक 
विनिमयाघर चुकाकर उनसे अधिकसे अधिक अतिरिक्ताथ उत्पन्न 
करावे । यह अतिरिक्ताघ उसके हाथ मुफ्त लगता है ओर यही 
उसका मुनाफा है। जितना ही मुनाफा अधिक होगा उतनी हीं 
उसकी पजीमें वृद्धि होगी। इस प्रकार उसकी प्राथमिक पेंजी 
अपनेको बढ़ा सकती है अर्थात्‌ रुपया रुपयेकों पेदा करता है | 


इस प्रकार जो पूंजी पेदा होती हे उसपर व्यक्तियों था 
व्यक्तिसमूहों अथात्‌ कम्पनियोंका पूरा पूरा स्वत्व होता हे। 
जनता या राजका उसपर कोई नियन्त्रण नहीं होता | इसका 


िनअन्‍लज कक, हरा 





एक हीका प्रयोग करना अनावश्यक और भ्रामक है | 


विनिमय ओर वितरणके साधनोंपर निजी स्वत्व॒ १३४ 


क्या परिणाम होता हे इसपर पूँजीबादः वाले अध्यायमें 
विचार होगा । 


+00ाा आम 


किक 5 पर 
नंवी अध्याय 
विनिमय और वितरणके साधनोंपर निजी स्वत्व 


उत्पादनके साथनोंके साथ साथ विनिमय और वितरणके 
साथनोंपर भी संक्षेपसे विचार करना अच्छा होगा। इस कोटियमें 
बड्भू, रेठ, जहाज, दूकान शामिल हैं। इस सबपर व्यक्तियों या 
थोड़े थोड़े व्यक्तियांके समूह यानी कम्पनियांका अधिकार है। 
यह्‌ बात नथी नहीं हे। रेल वायुयान या स्टीमर न 

रहे हां पर जाव, बजड़ा, बलगाड़ी, छुकड़े तो थे ही। यह 
व्यक्तियांके ही हाथमें थे। समय समय पर छोगोंको ऋणकी 
आवश्यकता पड़ती थी। उसे महाजन पूरा करते थे। आज 
भी महाजन है पर उनके स्थानमें अब बहू बढ़ते जाते हैं.। कन्चा 
आर बना सब तरहका माल दूकानोंपर बिकता था ओर अब भी 
बेकता है । इन सब व्यवसायोंसे जो छाभ होता था ओर हे वह 
इनके थोड़ेसे मालिकोंके हाथमें जाता है। पर आजकछ एक 
विशेषता हो गयी है । जो लोग महाजनी करते हैं वह देखते हें 
कि बड़े बड़े कछ कारखानोंकों ऋण देना अधिक लाभदायक 
होता है। इन कारखानोंको खासा मुनाफा होता है, इसलिए 


४8 कम्पनियोंकी गणना भी पिछले और इस अध्यायमे व्यक्तियोंमें 
ही की गयीं हे क्योंकि कानूनकी दृष्टिसे भी वह व्यक्ति हैं ओर उनका 
सारा व्यापार कुछ थोड़िसे व्यक्तियोंके दितमें ही होता हे। 
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व्याज और मूछ अच्छी तरह दे सकते हैं। ऋण देते देते महाजन 
अर्थात्‌ बह्कू मिछोंमें हिस्से मोल ले लेते हं। इसी प्रकार जिन 

लोगोंको कल कारखानोंसे मुनाफा होता है, वह अपनी पूजी 
बहलोंमें लगाते हैं. ओर महाजनी करते हैं। यही लोग जहाज ओर 
रेछकी कम्पनियोंके हिस्से मोल ले लेते है. या नयी कम्पनियों 
खोलते हैं'। इससे इनको यह सुविधा होती है कि अपना माल 
सस्तेमें जहाँ चाहते हे सेज सकते हैं। एक ही, या एक ही गुटके 
हाथमें माल, रुपया ओर यातायतके साधन, उत्पादन, विनिमय 
ओर वितरणके साधन, होनेसे व्ययमें' किफायत और आयमें 
वृद्धि की जा सकती हैं। अपने प्रतियोगियोंकी दबाया जा सकता 
है ओर अपना मुनाफा अथात्‌ आगेके लिए पँजी बढ़ायी जा 
सकती है । इन्हीं सब कारणोंसे कई विदेशोंका माल भारतीय 
मालसे सस्ता पड़ता हे । 

इसका क्या परिणाम होता है यह पेजीवाद वाले अभ्यायमें 

दिखलाया जायगा। वस्तुतः विनिमय ओर वितरणके साधनेकी 
एक ही दशा हैं। एक रूस ही एसा देश हे जहाँ यह चीजें अब 

यक्तिक सम्पत्ति नहीं हैं। पर एक बात हे, ओर बस्तुआंके 
ऊपर वेयक्तिक स्वत्व होते हुए भी कुछ देशोंमें रलवे पर न्यूना- , 
धिक राष्ट्रका स्वत्व है। विदेशों में वेल्जियम ओर जमनी इसके 
ऊदाहरण है। भारत खुद इसका अच्छा उदाहरण है। ईस्ट 
इण्डियन, नाथ वेस्टने, ईस्टर्न बेड्जालल, जी० आई० पी० यह' सब 

इइनें सरकारी हैं । अब ओ० टी० भी सरकारी हो गयी हैः । 


_अरआकपनरक»स»»+नका' अलननाक०क+०७छअ००>३ १७५५+७७+कफनकतनकन 


दसवाँ अध्याय 
वर्गंसंघपे % 


बगयुद्ध, चवग्संघप या श्रेणीयुद्ध शब्द भी हमारे देशमें खूब 
चल पड़े है । किसी न किसी प्रकार यह समझा जाने लगा है कि 
समाजवादियांकी परिभापासे इन शब्दोंका विशेष सम्बन्ध हे 
ओर समाजवादी ही बगयुद्ध फेलानेके दायी हैं। बड़े बड़े नेता 
जिनसे यह आशाको जाती हे कि ओरोंसे अधिक समझदार 
होंगे ओर भाषा भी अधिक नाप तोलकर बोलते होंगे ऐसी बातें 
कह' जाते हैं जिनका यही तात्पय हो सकता है कि वर्गयुद्ध फेलाने 
की जिम्मेदारी समाजवादियांपर है। यदि वह न होते तो 
वगयद्ध न होता । 
वगयुद्धका स्वरूप सममना बहुत आवश्यक हैं क्ष्योंकि 
समाजवादियांकी हष्टिमें जितनी हानि उत्पादनके साधनोंपर 
निजी स्वत्वसे होती है. उतनी ही हानि वर्गयुद्धसे होती है। बिना 
वर्गयुद्धकों समझे हुए पूंजीवाद भी समभमें नहीं आ सकता। 
पहले तो बग दब्दुका अर्थ जानना जरूरी है। साधारणतः 
लोग बगका प्रयोग यों ही कर दिया करते हैं पर उसका एक 
विशेष परिमापिक अथ है। पहले अध्यायमें हमने जानबूझकर 
समुदायः का प्रयोग किया है । आजकल जो अश्ञांति फल रही. 
है उसका कारण समुदायों का लोभ, समुदायोंकी तृष्णा, समुदा- 
योंकी प्रतियोगिता, बतलायी गयी है। मनुष्योंकी प्रतियोगिता 
बतलायी गयी है । मनुष्योंका समूह समुदाय है। यह समूह 
किसी भी प्रकारसे एकत्र हो सकता है। मेले तमाशेके लिए 
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बी कृत्योंके लिए भी, मनुष्योंके समह एकत्र होते ह 
क्रिसी न किसी न किसी रूपमें उनको समुदाय कह सकते हें, 
परन्त वर्ग!$ शब्द समाजवादी परिभाषामें एक विशेष अथर्मे 
आता है। इसी अथमें किसी किसी प्रान्तीय भाषपामें अ्रणी? 
शब्द आता है । 

जिस समूहके व्यक्तियोंके आर्थिक हित णकसे होते हूँ, उसको 
ब्गे कहते हैं। जसे, जमीनदारोंका एक वर्ग है, मजदरांक 
दसरा वर्ग है, मिल मालिकोंका तीसरा वर्ग है। यह भी कोई 
ठीक परिभाषा नहीं है, पर इससे बग शब्दका भाव समममे आ 
जाता है। इस बातको ध्यानमें रखते हुए हम यह कह सकते 
है कि पहले अध्यायमें समुदायके स्थानमें प्रायः सवेत्र बग शब्द 
रखा जा सकता है। समुदाय या तो अस्थायी हैं या उनके 
स्थायी होते हुए भी उनके कोई आर्थिक हित नहीं हैं. पर वर्गंकि 
तो हित स्थायी है और उनके लोभ ओर ग्रतिस्पद्धांके कारण ही 
व्यक्तियों ओर मनुष्य समूहोंके जीवन बनते बिगड़ते रहते हैं । 
इस प्रतिस्पर्धाका नाम ही वर्गयुद्ध या वगसब्बप है । 

वर्गयुद्ध अनादि कालसे तो नहीं चला आता, पर हे बहल 
पुराती चीज । कमसे कम जबसे सभ्य समाजका जन्म हुआ 
यानी ऐसे समाजका उदय हुआ, जिसमें कुछ लोगोंके हाथमें 
भूमि ओर पूंजीपर अधिकार हो ओर दूसरे लोगोंको उनके 
आश्रित रहना पड़े वबसे यह्‌ वगे सह्लप शुरू हुआ । एक ओर 
वह ब॒रग था जिसके सदस्य दूसरोंके श्रमसे लाभ उठाते थे चाहे 
वह लाभ पिछले अध्यायमें समकाये हुए अतिरिक्त अघसे पेदप 
हुए मुनाफेके रूपमें हो, चाहे वह अनजित बुद्धि अथात्‌ लगानके 
रूपमें हो । दूसरी ओर वह वर्ग था जिसको अपने श्रमका फल 


हले चगकों सोंप देना पड़ता था। बिना स्वयं परिश्रम किये 
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दसरों के श्रमसे छाभ उठानेको शोषण ४8 कहते है । इस दृष्टिसे 
पहला वर्ग शोपक वबगे ओर दूसरा वग शोषित बरग कहला 
सकता है । यह बात नहीं है कि शुरूसे आजतक शोषकां ओर 
शोपितांका स्वरूप एकसा ही चछा आया हो। शोपणके कई 
ढक्ग अब मिट गये हैं; उदाहरणके लिए गुलामी प्रथाका अब 
प्रायः अभाव हो गया है। इसके साथ ही शोषणके और कई 
ढक्लोंका हालमें आविष्कार हुआ हे। इनका ग्रयोग बड़ेबड़े 
साम्राज्यवादी देश उपनिवेशोंमें करते हैं। अभी भारतका 
इतिहास तो वर्ग सक्लषेकी दृष्टिसे बिलकुल नहीं लिखा गया हे 
पर यूरोपका इतिहास कुछ हंद तक इस दृष्टिसे लिखा गया हे। 
विचार करनेसे ऐसा प्रतीत होता हे कि भारतमें भी वही शक्तियाँ 
काम करती रहो होंगी जिनका खेल यूरोपमें देख पड़ता है । 
बगंसंघप को बहुत थोड़ेमें योँ समझाया जा सकता है । 
प्रत्येक युग अथंक उपाजनका कोई न कोई प्रमुख साधन होता 
है ओर उस साधनपर एक वर्गका झञाधिपत्य होता है । यह हो 
सकता हे कि वह वर्ग पंठृक हो पर यह भी सम्भव है कि पंतृक 
नहों। फिर भी वर्गके सदस्योंका संघटन पतृक वर्गयातांसे 
किसी हृष्टिमं कम नहीं होता। जमीनदारोंका वर्ग पतृक हे पर 
पंजीपतियोंका नहीं है । पर पूंजीपतियोंका वबग॑ जमीनदारोंसे 
कहीं अधिक संघटित ओर बलवान हे। अस्तु, तो जसा कि 
हमने ऊपर लिखा है, जिस' वबगके हाथमें अर्थोपाजेनके प्रमुख 
साधनांपर आधिपत्य होगा वह समाजमें सबसे बलशाली होगा 
उसीके हाथमें राजनीतिक शक्ति होगी । ओर दूसरे वर्ग उसके 
धीन होंगे जसे प्राचीन कालमें वह बग जिसका भूमिपर 
अधिकार था सबसे प्रवछ था क्योंकि उस समय अर्थोपार्जनक 
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प्रधान साधन भूमि थी। वाणिज्य-व्यापार था सही पर बहुत 
संकचित। छोटेछोटे राज्य थे जिनमें आपसभें आय दिन 
लडाइयाँ हुआ करती थीं, व्यापारी स्वरुछुन्द रूपसः नहों पतप 
सकते थे। इस ज्ञत्रिय वगंका सबपर आधिपत्य था आर स्वभा- 
सने समाजका सड्टटन ऐसा किया था कि इसका आधि- 
पत्य चिरस्थायी रहे । यह बात केवल भारतमें नहीं, प्रत्युत उस 
कालके सारे सभ्य जगतमें थी । वह्य और शूद्र क्षत्रियके व 
वर्त्ती, आश्रित ओर छृपाकांक्षी थे । केवछ एक वर्ग था जो अर्थों- 
पाजनके साधननोंसे अलग रहकर भी क्षत्रिय वर्गंका मुकाबिदा कर 
सकता था। वह था ब्राह्मणवर्ग । ब्राह्मणने अर्थोपाजन छोड़ 
दिया था ओर इस भरोसे था कि दूसरे छोग उसका भरणपोपण 
कर। इसके लिए वह विद्यादान तो करता ही था, जनताके 
इस विश्वाससे भी छाम उठता था कि उसकी मध्यम्थता 
से ही छोग सुगमतासे इहलोकसे परलोक पहुँच सकते हैं। इस- 
लिए वह ज्ञत्रियव्गसे टकर ही नहीं लेता था, बक्कि अपनेको 
। कभी कभी उससे श्रेष्ठ भो मानता था। कभी कभी तो ऐसा होता 
था कि एक ही व्यक्ति राजा आर पुरोहित होता था। पर जहां 
एसा नहीं हुआ वहां दोनों वर्गामं सहुप हुआ ओर अस्तमें 
अथशक्तिधारियां अथात्‌ क्षत्रियोंकी हा विजय हुई। भारतकी 
बहुत ही पुरानी पौराणिक कथाओंमेंसे कईमें यह इनिहास विक्ृत 
रूपमें वर्णित है । पहल्ल तो विश्वामित्रका वश्िप्से हाश्कर कठार 
तपस्या करके ब्राह्मण बनना ब्राह्मणांके अ्रधान्यका सचक है फि 
क्षत्रियांका प्राधान्य होता है। परशुराम इक्कीस बार प्रथ्वीका 
निःक्षत्र करते हैं। पर उनकी प्रत्येक विजयके बाद क्षात्रियोंका 
राज्य होता हे । अम्बिकाके व्याहके सम्बन्धमें वह भीप्मसे यद्ध 
ठानत हैं पर इसके वाद वह भी थककर बठ जाते हैं ओर फिर 
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सारे भारतमें ज्षत्रियांका ही राज्य होता है । इस सारी 
कथावलीका एकमात्र निष्कप यह है कि अर्थोपाजेनके साधनपर 
अधिकार रखनेवाले श्लत्रियोंने परछोककी कुल्लीके रखनेवाले 
ब्राह्मणों तकको दबाकर आधिपत्य अपने हाथ में रखा । ब्राह्मणों 
आर श्षत्रियोंका एक प्रकारका समझोता हो गया--सिद्धान्ततः 
ज्षत्रियोंने ब्राह्मणोंकों अपनेसे ऊँचा मान लिया, व्यवहारतः वह 
ब्राह्मणादि सभीके ऊपर रहे । 

हमने ब्राह्मण ओर क्षत्रिय शब्दोंका जो प्रयोग किया हे 
उसको ओर घटनाक्रमकों थोड़ासा बदर देना होगा । बाकी 
ठीक यही अवस्था यूरोपमें नरेशों ओर धममाध्यक्षोंमें सल्कषे ओर 
संग्रामके बाद उत्पन्न हुई। यह दूसरी बात हैं कि हमारे यहाँकी 
अपेक्षा उनके यहाँ यह बात कई सो, स्थात्‌ कई हजार, वष 
पीछे हुई । 

अस्त, यह' क्षत्रिय बग तो, जिसे सरदार या सामनन्‍्त वर्ग भी 
कहते है---क्योंकि इनका आपसका सदन्नठन ग्रायः ऐसा ही होता 
था कि सर्वापरिं एक सम्राट या महाराजाधिराज, उसके नीचे 
न्यूनाधिक स्वतन्त्र मंडलेखर अथात्‌ एक एक देशके नरेश ओर 
इनके अधीन न्यूनाधिक स्वतन्त्र सामन्‍त सरदार अथात्‌ जागीर- 
दार होते थे--समाजमें शीपस्थानीय था, ओर वर्गोका इसके 
साथ निरन्तर सद्नप चलता रहता था | सद्लपका अथ यह नहां है 
कि बराबर यद्भ होते थे। सद्जपका स्वरूप असन्तोप और आंशिक 
असहयोग था | यह भी स्पष्ट हे कि सट्गप उसी वर्ग से होता था 
जो स्वयं अर्थोत्पादनके कासमें छगा था पर जिसके काममें 
क्षत्रियवर्गक अस्तित्वसे अड़चन पड़ती थी । इस ग्रकारके दो 
वर्ग थे, एक तो व्यापारी, दूसरे सामान्‍य कृपक। कृषकोंकी ओरसे 
भारतमें प्राचीन कालसे कब कब केसे आन्दोलन हुए इसका 
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ठीक पता नहीं, आधुनिक युगमें, पिछले सो डेढ़ सो साठमें, तो 
कई बार अशान्तिने छोटे मोदे विद्रोहका रूप पकड़ लिया है । 
भारतमें प्राचीन कालसे अंग्रेजी राजकी स्थापना तक वर्शिक्‌ वग 
यह अयत्न करता रहा है कि छोटे छोटे राजोंके स्थानमें एक 
विशाल राज बना रहे। यूरोपमें कई अवसरोंपर व्यापारियोंने 
लड़कर अपने लिए विशेष अधिकार श्राप्त किये थे । 

असन्तोपकी ऐसी अवस्था हजारों बषतक चली । अर्थों- 
पाजनके साधनोंमें कोई जबदेस्त परिवतन नहीं हुआ ओर सद्गपने 
भी कोई उत्कट रूप घारण नहीं. किया पर जब भारत तथा 
एशियाके अन्य देशोंसे यरोपवालोंका सम्बन्ध स्थापित हुआ तो 
रुपया व्यापारियोंके हाथमें बढ़ने छगा । धीरे धीरे अर्थपाजन 
का यह साधन प्रबल हुआ ओर इस साधनके स्वामी अर्थात 
नगरोंके रहनेवाले व्यवसायी प्रबल होने छगे । उन्होंने अपने 
लिए भाँति भाँतिकी रियायतें चाहनीं शुरू कीं ओर उन बन्धनों का 
हटबानेकी कोशिश की जो राजनीतिक तथा अन्य प्रकारोंसे उनके 
व्यापारिक विकासको बाँध रहे थे। ४नके असन्तोपने अनेक 
अनेक रूप धारण किये, कहीं मजहूबी, कहीं अद्धंराजनीनिक, 
कहीं शुद्ध राजनीतिक | पुराने अधिकारी वर्गवालोंकी उनका यह 
काम पसन्द न था, इसछिए उन छोगोंने विशेध किया । फलत: 
यह वर्गसब्नषं खुला युद्ध हो गया ओर अधिकारका फंसछा 
. तलवारके हाथों गया। उभय पश्चने शस्त्र अहण किया । व्यव- 
सायी पक्ष भी बलवान था ओर अब कोरे मक असन्तोपसे 
परितुष्ट न होकर अपने आधिक हितोंके लिए छड़नेको तैयार था । 
इसीके फलस्वरूप इंग्लण्डमें वह क्रान्ति हुई जिसमें पुराने सामंत 
वर्गकी ओरसे प्रथम चालसने अपने सिरकी आहति दी और 
द्वितीय जेम्सको स्वदेशसे पछायन करना पड़ा। यद्यपि विलियम 
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ओर मेरीके अभिषेकस राजतंत्र नामको फिर स्थापित हो गया, 
पर यहः राजतंत्र दूसरे ही आधारोंपर था। शक्तिका केन्द्र नरेद्ा 
ओर उनके सरदारों तथा बड़े बड़े जागीरदारों ओर भूम्यघधि- 
पतियोंके हाथसे निकलकर नगरनिवासी व्यवसायी वरगके हाथमें 
आ गया। अब ज्यों ज्यों मशीनोंका आविष्कार हुआ व्यव- 
साइयोंक्रा बछ बढ़ता गया ओर सरदारोंका बर घटता ही 
गया। फ्रान्समें सरदारोंने अपने हाथमें शक्ति अधिक काछूतक 
रखी क्योंकि वहाँ व्यवसायकी वृद्धि भी देरमें हुईं। फलतः 
संग्राम भी बड़ा भीषण हुआ। फ्रान्सीसी क्रान्ति ब्रिटिश क्रान्तिसे 
कहीं बढ़कर भयंकर थी। राजवंश तो खत्म किया ही गया, 
पुराने सामंत यथासंभव या तो निर्बीज कर दिये गये या फ्रांससे 
चिरनिर्वासित हो गये । हजारों बेकसूर केवल संदेहपर तलवारके 
घाट उतारे गये। इड्डलण्डमें तो सामन्तशाहीके भम्मावशेष 
यत्रतत्र रह भी गये पर फ्रान्समें तो उसका नाम व निशान भी 
मिटा दिया गया। मंडेपर छिखा था--स्वतन्त्रता, समता ओर 
आ्रातृता&8,पर युद्ध था सामन्तशाही और नये उठते हुए नागरिक 
बगमें । जीत नागरिक वर्गकी हुई। फ्रान्सकी क्रान्तिने तो रूसको 
छोड़कर आयः समस्त यूरोपके छिए सारे प्रह्नको हल कर दिया, 
सामन्तशाही खत्म हो गयी । 


खेद हे कि भारतका इतिहास इस हृष्टिसे नहीं लिखा गया 
पे प्र भा थे रा पे आं फ्ः पं पी 7> चल 
है, फिर भी कई इतिहासवेत्ताओंका कहना है कि यहाँ भी व्य 
है थ्रो ६ थ्‌ | 
साथीवर्ग ओर सामन्तवर्गका सह्लनप जोर पकड़ रहा था 
ओर व्यवसायीवर्ग धीरे धीरे हावी हो रहा था। मुगल आर 
महाराष्ट्र दरवारांमं उसकी काफी पहुंच थी। उसको हो शिका- 
यताने कि व्यापारमें बाधा पड़ती है कई छोटे राज्योंका अस्तित्व 
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मिटा दिया ओर प्रबल साम्राज्योंके बननेमें सहायता दी। ग्सा 
कहा जाता है कि यदि यहाँ अंग्रेजी राज्य स्थापित न हो गया 
होता तो यूरोपसे मिलता जुलता किसी न किसी प्रकारका शहरी 
व्यापारियोंका शासन स्थापित हो गया होता | देशकी गाजनी ति्मे 
व्यापारी क्‍या स्थान रखते थे, इसकी एक मलक क्लाइब ओर 
सिराजुद्दोलांकी घृणित कहानीमें सेठ अमीचन्दकी कहावतसे 
मिल जाती है । 

अस्तु, सामन्तयुग तो समाप्त हो गया ओर उसकी जगह 
बह युग आ गया जिसमें सारा अधिकार बड़े बड़े व्यवसाइयोंक 
हाथमें चला गया । इस वग्गमें बड़े व्यवसायी अथात्‌ महाजन, 
बेकुर, मिछ मालिक तो है ही, कुछ इनसे मिलते जुलते लोग भी 
हैं जैसे कुछ बहुत बड़े वकील | वस्तुतः देशोंकी राजनीति ओर 
अर्थनीति आज इन्हींके हाथमें है। सारे कानून इसी हृष्टिसे बनाये 
गये हैं कि इनके आध्िक हितोंकी रक्षा होती रहे। इनको 
हिन्दीमें मध्यम वर्ग या उच्च मध्यमवर्ग$ कह सकते हैं। “उन्न' 
विशेषण जोड़नेका एक ख़ास कारण हे। इस वर्गके साथ 
बहुतसे लोग हैं जिनकी जीविका इस वर्गपर ही निर्भर है । यह 
स्वयं सामन्त सरदार नहीं है, साथ ही अपनेकों मजदूर कहना 
नहीं चाहते, यद्यपि इनकी हेसियत दरअसल मजदूरांकी मी ही 
है। इन लोगोंकोी भर्ती दो ओरसे होती हे। कुछ तो उच्च 
मध्यम वर्गके लोग नीचे गिरते हैं, कुछ देहातोंसे तथा मजदरोंमे- 
से छोग पढ़ लिखकर इनमें मिल जाते हैं। इस वर्गमें साधारणा 
वकील, डाक्टर, अध्यापक, सरकारी ओर गंर्सरकारी दफ्तरोंकि 
वाबू शामिल हैं। इसको मजाकमें फटियल बाबू वर्ग कहा करते 
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हैं। यह सफेदपोश लोग निम्न सध्यमवगके + हैं। कोई 
पूछता नहीं, आमदनी ओर हेसियतकी दृष्टिसे मजदूर है,आर्थिक 
स्थिति भी सजदूरों जंसी, पर अपने को मजदर कहतनेमें 
शग्माते हैं ओर उच्च मध्यमवर्ग बालांके बीचमें कभी कभी बंठने 
उठनेका माका पा जानंसे अपनेको बड़ा आदमी समभते हैं। 
यह लोग मध्यमवर्गके दरबारी हैं ओर सभी देशोॉंमें पाये जाते 
हैं। इनमेंसे कभी कभी कोई ऊपर पहुँच भी जाता है, इसलिए 
इनकी यह भ्रांति बनी ही रहती है । 


फ्रांसीसी क्रान्तिसे लेकर रूसी क्रान्ति तक लगभग सबासौ 
बप बीते । इस बीचमें रूसको छोड़कर अन्यत्र सामंत सरदारोंने 
प्रायः बिना गक्तपातके ही हथियार डाल दिये। हाँ, भारतमें 
अपनी स्वाथ सिद्धिके लिए ब्रिटिश सरकारने राजों महाराजों ओर 
जमीदार तालुकेदारांको पाल रखा है। इस शताब्दिसे कुछ 
ऊपरकी अवधिमे मध्यमवगने एक नूतन संस्कृति ओर सभ्यताको 
स्थापित किया जिसका मनुष्यके इतिहासमें बड़ा ऊँचा स्थान 
है। गगननम्बी अद्वालिकाएण, ऐसे नगर जिनमें एक एक देशकी 
जनता समा जाय, प्रकृतिकी दुलभ शाक्तियोंपर प्रचंड विजय, 
बड़े बड़े जंगलोंकों काटकर वहाँ नगर स्थापन, यह बातें शायद 
ही पहले किसी युगमें देखी, सुनी गयी होंगी। आज मनुष्य 
समुद्रकी लहरोंके नीचे टहलता हे ओर आकाझमें उड़ता है। 
परमाराुके भीतर प्रवेश करता और महासूयसमूह नीहारिकाओंको 
घर बठे तोलता है। ईश्वरकी सत्ता, उसका अस्तित्व, मनुष्यकी 
विवेचक बुद्धिके सामने कातर भावसे कॉप रहा है। यह सम्यता 
सा्वदेदिक है। ऐस। कोई महाद्वीप नहीं बचा जिसमें इसका 
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प्रभाव न देख पड़ता हो । जो अपम्नभ्य है, उसकों सभ्य बनाना 
आजकलके सभ्योका एक पुनीत कतंव्य हो गया है । इसमें उस 
असभ्यकी इच्छा अनिच्छाका कोई लिहाज नहीं किया जाता। 


यह सही है कि सम्य ओर ग्गतिश्ील राष्टॉमें प्रतिस्पद्धा 
बहुत देख पड़ती है। परन्तु आजकल सभ्यताके जो लक्षण 
ओर सापदण्ड बन गये हैं उनमें ग्रतिस्पद्धों भी हे । यह 
ठीक हे कि ग्रतिस्पद्धांसे कुछ अशांति उत्पन्न होती है पर थोड़ी सी 

शान्ति भी उपादेय हो हे क्‍योंकि अशज्ञान्ति ही असन्तोपको 
कञ्जी हैं। बड़े बड़े आविष्कार तथा राजनीतिक, आर्थिक और 
साम्प्रदायिक प्रयोग, जिनकी बदोलत आजकल हजारों नागरिक 
जी रहे हैं, जिनके बलपर आजकलकी सभ्यता कायम है, 
आजकलकी विशेषताआमें हैं। प्राचीन कालमें लोकनन्त्रात्मक 
शासन कहीं कहीं छोटे राजोंमें देख पड़ता था आजकल उन 
लोगोंकों भी जो स्वतन्त्र नहीं हे मताधिकार दिया जाता है ओर 
इंगलण्ड जसे देश भी जहाँ नरेश हैं, अपने लोकतम्त्रात्मक 
शासनपर गव करते है । 


देश ओर कालके वन्धन दृटसे गये हैं। बरसांका काम 
मिनटोमें होता है। हजारों कोसकी दरी दस पॉँच' कोससी 
जँचती हैं। भोग आर विछासकी सामग्री जा पहिल सम्राटॉकोा 
ही अलभ्य थी वह अब खुछ बाजारोंमें बिकती है.। कला ओर 
साहित्यकी भी विशेष उन्नति हुई है ओर प्राचीन काछांकी 
सोन्दयनिधि बहुत प्रयत्नसे सुरक्षित रखी गयी है। 
... मनुष्य मनुष्यके बहुत सन्निकट आगया है। वेष भूषा तो 
एक सी हो हा चली है, एक दूसरेकी भाषाओंका ज्ञान भी बढ़ 
गया है। कला ओर - साहित्य भी सावभोभ हो गये हैं, सांस्कृ- 
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तिक आदश भी सावदेशिक हैं। सरकारी सब्लृटन तो बहुदेशीय 
ही, कई प्रकारक गंरसरकारों सट्ढडटकोंका जाल सा बिछा हुआ 
है । ईसाई सम्प्रदाय, थियोसोफी, मुसलिम सम्प्रदाय और इनसे 
बढ़कर मजदरसऊक् तथा समाजवादी अआतृमण्डर, जगदव्यापी 
ह। एक देशकी राजनीतिक घटना बातकी बातमें अन्ताराषध्िय 
हटाचक मचा देती हे । एक देशपर पड़ी देवी विपत्ति सभी 
देशोंमें समवेदनाकी रूहर प्रकम्पित कर देती हे 
इस सभ्यता ओर संस्कृतिकी एक बहुत वड़ी विशेषता है । 
इसका आधार, इसका एकमात्र मूलमंत्र, धन, रुपया है। यों 
तो रुपयेकी थोड़ी बहुत पूजा सदव होती रही है पर यह तो 
रुपयेका युग है । व्यवसायीवर्गंका आधिपत्य है, अतः रुपया ही 
पुज रहा है। यह, सारो सभ्यता, सारी संस्कृति, रुपयेपर टिकी 
हैं। किसी समयमे तपक्री, कभी विद्याकी, कभी बाहुबछकी भत्ते 
प्रतिए्टा रही हो पर आज तो एक मात्र प्रतिष्ठा पेसेकी है। जो ' 
सबसे अधिक सम्पन्न हैं वही सबसे अधिक प्रतिष्ठित हे। 
धनिकवर्ग स्वयं शासन करे या न करे पर वह' राजनीतिज्ञों ओर. 
राजनीतिक दर्कोका मोल ज्कर अपनी इच्छाके अनुसार शासन 
करता है । बड़े बड़ सम्पदायांके आचाय जिनकी व्यवस्थाओपर 
लछोगोंका आमुरप्गिक जीवन निर्भर तहता है, लक्ष्मीप॒त्रोंके मुँह 
ताकते रहते हैं। घनिकोंकी ही कृपासे विश्वविद्याल्योंमें पद 
मिलते है. । अप्टन सिक्‍लेअरने मनी राइटस'में दिखलाया हे कि 
किस भ्रकार बड़े बड़े कवि, विद्वान, लेखक रुपये जोरपर 
खरीदे' जा सकते हैं। उन्होंने अपने देशके उदाहरण दियेह 
क्योंकि उनको उन्हींका पता था पर वही गति सबंत्र हैं। पत्रकार 
लोकमतके स्वतंत्र ओर निर्भीक द्योतक ओर पथ्रप्रदशक समझे 
जाते हैं. पर यह कोन नहीं जानता कि अधिकांश पत्रकार 
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_धनिकोंके नौकर हैं और जो पत्र सचमुच स्वतंत्र जीवन बिताना 
चाहते हैं उनका जीना दूभर हो जाता है । 


धनिकोंके लिए विश्रविद्यालयों ओर बिद्गतः परिपदोंसे 
उपाधि प्राप्त कर छना बच्चोंका खेल है| या तो कहनेको कानूनको , 
हइृष्टिमें सब ही बराबर हैं पर अदालती प्रक्रिया ऐसी है कि 
रुपयेवालके सामने निधनका ठहरना असम्भवसा ही है। 
रुपयका महत्व इतना बड़ा है कि वही सब प्रकारकी योग्यताओंका 
मानदण्ड है। सभ्य जगतके ग्राचीनतम व्यवस्थापक मनु जड़लमें 
कुशासनपर बेठे शिष्योंकोी कानूनकी निःशुल्क शिक्षा दिया करते 
थे पर आजका वकील या व्यवस्थापक अपने एकणएक शब्दके लिए 
पसे चाहता है। जो अध्यापक जितना बड़ा वेतन पाता है वह उतना 
ही बड़ा विद्वान गिना जाता है। यह बात पहले कभी सत्य रही 
हो या न रही हो पर इस कालके लिए तो अक्षरशः सत्य हे कि 


सब गुणाः काम्नमाश्रयन्तें 


इस सम्यताका एक रूप, एक पहलू , ओर भी हें। बिना 
उसके समझे इसका स्वरूप पूरा पूरा समझें नहीं आ सकता। 
जब यह निश्चित है कि इसका आधार रूपया है, तो यह भी 
निश्चित हे कि जिसके पास रूपया नहीं हर बह ट्सक प्रग्क बाहर 
है। पहले भी धनी ओर निवनका भेद था पर वह भेद आज 
जेसा तीत्र न था। न ऐसे घनी थे न एसे निर्बनेन । साथाग्णतः 
निधनोंकी भी आवश्यकताएँ परी हो जाया करती थीं पर आज 
वह वात नहीं है । उत्पादन आर वितरणके साधनोंमं अभ्रतप्रवे 
उन्नति हुई है पर भ्खां और नड्भोंकी संख्यामें उससे कहीं बड़ 
अनुपातमें वृद्धि हुई हे। ऐसे लोगांकी गणना करना कठिन हे 


हक, 


जो प्राण पाल रहे हैं. परन्तुन मरपेट अ ज्पाते हैं न पर्याप्त 
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वम्त्र । उनके सानेके छिए सड़कों की खुली पटरियाँ हैं, जहाँसे 
पुलिसका कान्स्टेबुल उन्हें कभी भी हटा सकता है। में यह 


किताबी बात नहीं कह रहा हैं, आँखों देखी कथा लिख रहा हैँ । 
किसी पुराने कविकी उरक्ति प्रसिद्ध 


टूटी टाटी खाट बिन, अरू भाजी बिन छान। 
अपने बार गशुपारू बिच, इन्द्र बापुरों कोन ॥ 


पर इन बेचारोंके पास न टूटी टाटी खाट है, न भाजी है । 
ओर बाल गोपाछ ? बाछ गोपाल हों तो रहें कहाँ, खाये क्‍या ? 
जिनके है उनके लिए जान की आफत ह। दूध नहीं है, माँका 
रक्त चुसतेह, बिललाते है, जबतक हैं. अपने बाप माँ के दिमागको 
जीता जागता पागछखाना बनाये रखते हैं, आखिर दम तोड़कर 
उन्नत समाजकों आशीवांद देते इस पुण्यलोकसे चले जाते है । 
सचमुच यह सुख इन्द्रको कहाँ प्राप्त हो सकता है. ! 


दसरी ओर वह' भाग्यवान हैं जिनको नगरोंमें किरायेके 
क्वाटरांमें रहना पड़ता है । अपनी इच्छासे इतने सूअर भी ऐसे 
निवासस्थानों को पसन्द नहीं कर सकते । 


ब्रकारी भी ऐसी कभी देखने सुननेमें नहीं आयी। करोड़ों 
मनुप्य बकार हैं। कुछको पाश्चात्य सरकारें थोड़ी बहुत भ्वति 
देकर पालपोस रही हैं शेप जसे भारतके बेकार, एड़ियाँ रगड़ 
रगड़कर सृत्युका आह्वान कर रहे हैं। कहीं किसी पुरुषके रेलकी 
पटरीपर लेट रहने या किसी स्रीके अपने बच्चों समेत कुण्में 
कूद पड़नेका समाचार पढ़कर छोग चौंक पड़ते हैं पर यह वातें 
तो होती ही रहती हैं'। लोग सकड़ोंकी संख्यामें मर रहे है पर 
कोई द्वीध यातना न सहकर मरनेका कोई तात्काछिक ढलड्ढ 
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ढेंढ निकालता है, इसलिए अणमरके लिए उसकी ओर भत्न 
आदमियोंकी इृष्ठटि उठ जाती हे। एक बार शिव शिव? करक 
वह फिर शान्तिसे अपनी बहीके ऑकड जोडनेमें' लग जाते ह । 
वछ वही वेकार नहीं हैं जिनके पास कोई काम नहीं हे, बह 
भी बकारोंमें ही हैं जिनके पास नाममात्रके लिए कोई काम है । 
आज सरकारी हिंसाबसे भारत के अधिकांश भागोंमें प्रति व्यक्ति 
२॥ बीघा भूमिसे अधिक नहीं है । इतनी मूमिसे एक आदमसीका 
पेट नहीं भरता, न वह उसके लिए पय्याप्त असम है। फिर 
भी छोटी छोटी टुकड़ियोपर पिता और कई लड़के या कई 
भाई चिपटे हुए हैं क्योंकि उनके पास कोई दसरा काम नहीं है । 
यह छोग भी वस्तुतः बेकार हैं। यह एक उदाहरण मात्र हे। एसे 
र अनेक उदाहरण हैं ओर सभी देशोंमें पाय जाते हैं। यदि 
वेकारको चार पंसे भ्वतिके रूपमें दे भी दिये गये तो इतना ही होगा 
कि वह जीवित रहेगा ओर अपने जसे चेकार पेदा कर सकेगा पर 
उसमें वह स्वावलम्बन, घय्य, साहस, पोरुपका भाव कहाँ,जो अपने 
परिश्रमसे जीनेवाले मजदरमें होता है। व्ृतिभोगी बेकार ता 
भिक्षा पर जीता है। समाज समझे या न समफे पर एसे परजीवि- 
योंका उसके जीवन पर अन्ततोगत्वा वही प्रभाव पड़ता है जो कुत्त॑- 
के शरीर पर किलनीका । यह परजीवी जीव अपने पापकका सार 
खींच लेते हैं। स्वयं तो अकम्मण्य हाते ही है, पापकके प्राण लेकर 
हो छीड़ते है। बकारांको वृद्धि क्‍्यांहा रही है यह तो अगधत 
अध्यायमें दिखलाया जायगा पर यह स्पष्ट है कि इनकी संस्या- 
द्वि--ओर इनकी संख्यामें इनके बालवच्चोंकों भी गिनना होगा-- 
भयावह हो रही हे ।&४ 
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48 आजकल छड़ाइके कारण नेकारी बहुत कम हो गयी ८ । परन्तु 


वगसंघपे १४९ 


कानून भी इन बेचारोंकी रक्षा नहीं कर सकता क्योंकि वह 
वरनियोंके दितमें बना हें। यह स्वतन्त्र कहलाते हैँ, इनमेंसे 
वहताका मताबिकार भी प्राप्त हे पर, व्यवहार दृष्य्या, उसका 
उतना ही प्रभाव है जितना पाँच' सिंहॉोंके सामने पाँच सा 
दकोीं खड़ा करके उनको मताधिकार देनेका 


जसा कि हम पहले लिख चुके है सब योग्यताओंका मान- 
दण्ड रुपया है । बड़े बड़े विद्वानोंकों अपनी बविद्वत्ताके विज्ञापनके 
लिए धनिकोंका आश्रय लेना पड़ता हैं। किसी धनिकका अल्पज्ञ 
कृपापात्र उन पदपर विभूषित हो सकता है ओर बड़ेसे बड़ा 
विद्वान धनिकाश्रयके अभावमे दरदरकी धृज्न फॉकता फिरता 
हैँ । धनिकका मूख रूड़का कालिजमें पढ़ता है ओर निधनका 
ग्रतिभाशील छूड़का प्रारम्भिक कन्ञाओंके ऊपर नहीं चढ़ पाता । 
बड़ बड़े जगद्धितकारोी काम इसलिए रुके पड़ हैँ कि किसी 
घधनिककी उघर हृष्टि नहीं पड़ती । बड़े बड़े योग्य व्यक्ति जो न 
केवल आन्दोलनोंके परिचालक वरन पदु राजपुरुष हो सकते 
है. कंबछ घनाभावसे पीछे पड़े रहते हैं। यह अभाव इसलिए 
आर खलता है. कि यह शारीरिक शक्ति या प्रतिभाके अभावकी 
भांति नसर्गिक नहीं हे । 


जो बात घनवानके लिए भूषण हे वह दरिद्रके लिए दूपण 
है। पण्ड, पुरोहित, पुजारी भी उसे नहीं पूछते । धघम्म प्ंथोंमें 
निबरनोंके लिए निबाह कर तो दिया गया हैं पर धरम्मोपजीयी 
समुदाय दरिद्रकों घृणाकी हृष्टिसे देखता है। दरिद्रके ऊपर जो 
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नरशसंहार करने ऑर सभ्यताकों नष्ट करनेसे बेकारी स्थायी रूपसे दर नहीं 
होती । चार दिनमें फिर यही प्रश्न सामने आजायगा । 


श्श्र समाजवाद 


सरकारी और गेर सरकारी अत्याचार होते हैं, उनके विरुद्ध 
आवाज उठाना किसीका काम नहीं है। उससे बन पढ़े वो 
सन्तोष करके चुपचाप बठ रहे, नहीं तो अपने मनस्तापको 
आँसओंके रूपमें बहा दे | इससे भी आगे बढ़ना चाहता हा ता 
आकाशकी ओर आँखें उठाकर दीनानाथ, दीनवन्धु, करुणा- 
सागर, समदर्शी, निरबेलके बल, निर्धनके धन, भगवानका 
पुकारे । इससे ओर तो कया होना हैं, अपनेको धोखा देनेमें 
सहायता मिल जाती है। दीक भी हे आखिर मजहब दरिद्रकी 
ओरसे क्यों माथपन्ची करे ? यदि उसके कम्म अच्छे होते या 
ईश्वरकी उसपर कृपा होती तो वह दरिद्र होता ही क्‍यों? 
चुपचाप सह लेना ही तो उसका सबसे उत्कृष्ट प्रायश्वित हे। 


शोर मचाकर यह दरिद्र नाहक समाजको क्षुव्य करते पर 
समाजने भी इसका ग्रवन्ध ऋर रखा हे । यदि इनका उठाया 
काई आन्दोलन जोर पकड़ता हैं. तो सरकार इसको टीक कर 
सकती है । निधन चाहें बेकार हों, चाहे कृपक, चाहे मजदूर 
यदि वह अपनी अवस्थाकों उन्नत करनेके लिए काई सक्रिय 
आन्दोलन करेंगे तो अवश्य थोड़ ही दिनांक भीतर उनका 
राजशक्तिसे टकर लेनी होगी, क्योंकि राजशक्ति घथनिकवर्गक 
हाथोंमें हे । 

किसी संस्कृत कविकी यह उक्ति सवंथा सच हे--- 

5 दारिद्युमेक गुणराशिनाशि 


दारिद्य मनुष्यके सभी गुणोंका नाशक हे। उसके भोनिक 
प--शरीरको दुबंल, रोगी या अल्पायु बनाना--तो बुरे है ही 
मानस गुण ओर भी बुर है। वह सनुष्यके घथ्य, साहस स्वाच- 


बगसंघष १४३ 


लम्बन, पुंसत्वकों हर लेता है ओर उसे कायर बना देता है। 
पदे पदे ठोकर खाते खाते अपनेपरसे ही विश्वास उठ जाता हैं । 
कुछ एसी ग्रवृत्तियाँ ह जा मनष्यमें स्वभावतः पायी जाती हैं 
आग उसके चरित्रकों उन्नायक होती है। इनमेंसे एक प्रवृत्ति 
रचना! है । मनुष्य कुछ न कुछ रचना, बनाना चाहता है; चाहे 
वह काव्यकी रचना करे, चाहे दो पोधोंकी क्यारीकी, चाहे 
मकानकी, खिलोनेकी, चित्रकी। उसकी बुद्धि, उसकी अन्त- 
रात्मा, उस रचनामें सूत्त हो जाती है इसीलिए अपनी 
रचनासे बड़ा प्रम, उसपर बड़ा गवे होता है। इस गवृत्तिसे 
काम लेनेका अवसर न पानेसे मनुष्य अपनेको संकुचित, 
छोटा, अनुभव करता हैँ । बचारे दरिद्रका अन्तरात्मा 
नित्य ही संकुचित रहता है, उसको कभी विकसित होनेका 
अवसर नहीं मिलता । वह पूरा आदमी हो ही नहीं पाता, 
उसका चरित्र दुबल और अविश्रसनीय रहता है। इसको 
संसारके घनी भी देखते हैं पर वह उसकी परिस्थिति वदलनेका 
प्रयत्न नहीं करते। उल्नटे यह कहते हैँ कि 'दिखो, यह कसे 
बल चर्त्रिवाल लोग हैं! उनकी यह घृणामिश्रित हँसी दरिद्र 
को ओर धरनिककों तथा इसके साथ ही उस समाजको जो इस 
प्रकारके दो वर्गोकी कायम रखता है, ओर भी पतित बनाती है । 
यह हँसी एक दिन भीपण विपादमें परिणत होनेवाली है । जो 
छोग कोढ़ियोंके बीचमें फूलोंकी सेजपर सोना चाहते है वह 
आज सो लें पर उन्हें कछ स्वयं कोढ़ी बननेके लिए तेयार 
रहना होगा । यह प्रकरृतिका अकास्य नियम है । 


इस अध्यायका उदय दारिद्यका वन करना या इस 


प्रभाधार थुगका निरूपण करना नहीं है, पर जो कुछ ऊपर 
लिखा गया है उससे यह तो स्पष्ट हो गया होगा कि अपने 


१५४ ससाजवाएद 


अधिकारकालस मध्यम वगने रुपयेको एकमात्र उपास्य बना 
लिया है। इस कालके स्वरूपका, जिसको पूजीवादी काछ भी 
कहते हैं, विवेचन अभी अगले अध्यायमें' होगा पर इतना तो 
स्पष्ट ही है कि जो धन ओर सम्पत्ति आजकी सभ्यता तथा 
संस्कृतिका मूल है वह व्यवसायसे अथांत्‌ पूंजीसे उत्पन्न हुई है । 
ओर पूंजी, जंसा कि हम पिछले अध्यायमें दिखला चुके हैं, 
दूसरोंके शोपणसे, अथात्‌ दूसरोंके अतिरिक्त अघसे अनुचित 
छाभ उठानेसे ही उत्पन्न हो सकती हे। आजकल सम्पत्तिका 
आधिक्य हे इसलिए शोषणका भी आधिक्य हँ। चकि 
सारी शक्ति और ग्रतिष्ठाका साधन रुपया है इसलिए सब ही 
उसका संग्रह करनेका प्रयत्न करते हैं । इसका तातलये यह हुआ 
कि इस घुड़दोड़में जो जितना आगे बढ़ पाता है, वह दूसरोंके 
शोपणमें उतना ही अधिक सफल हो सकता हैं। यह भी स्पष्ट 
ही है कि किसी ससयविशेपमें शापकांकी अपक्षा शापितांक 
संख्या अधिक होगी। यह भी तथ हव कि जिन छोगांके पास 
किसी भी प्रकारसे कुछ धन हो जाता है उनका इतनी सुविधाएं 
ग्राप्त हो जाती हैं कि निधनोंके छिए फिर उनका मुकाबित्ण 
करना बहुत कठिन हो जाता हैं । यह भी स्मरण रखना होगा 
कि सम्पत्तिपर पेतृक अधिकार चढछता है। अथोन घनवानस 
अपने लड़केको अपना रुपया, यानी दसरांपर अभिकार प्राप्त 
करनेका साधन, छोड़ जाता ह ओर दरिद्र अपने छड़कका अपनी 
दरिद्रता छोड़ जाता हैं। दूसरे शब्दोंमें, सम्पन्नका नालायक 
लड़का भी बिना परिश्रमके जन्मतः शोपक बन जाता हैं, दरगिद्र- 
का लायक लड़का भी हजार परिश्रम करनेपर भी मृत्यु पथन्त 
शोपित ही बना रहता है । इसका परिणाम यह हो गया हे कि 
आजकलका सभ्य जगत्‌ दो दर्ल्कोंमें विभक्त हो गया है । पहला 


वगसंघप १५९ 


दल हे शोष्कोंका, दूसरा हे शोषितोंका; पहला दल है सम्पन्नों- 
का, दूसरा दरिद्रोंका; पहला दल है घनवानोंका, एक ग्रचलित 
ग्रेजी नामबलीके अनुसार, ( धन ) रखनेवालोंका 8; दसरा 
दल है. धनहीनोंका, उसी नामवलीके अनुसार, (घन ) न 
रखनेवालाका। । | 


यह सद्ठप नया नहीं हे। जसा कि हम इस अध्यायके आरम्भ- 
में दिखला आये हैं, वर्गसद्लष तो सभ्यताका सहोदरपआय है 
पर आजकलका वर्गसद्ठषं पहलेसे बहुत कटु है। एक त्तों 
इसका क्षेत्र बढ़ गया है ओर इसके स्वरूपमें पहिलेसे कहीं अधिक 
समता आ गयी है। सभी सभ्यदेशोंमें विभिन्न प्रगतियोंसे 
परन्तु एक ही ग्रकारसे ओद्योगिक प्रक्रिया५ँ चल रही हैं, एक 
ही ग्रकारके बढ़ ओर कल कारखाने हैं, सम्बालनके उपाय 
सिद्धान्त ओर उद्हय भी एक ही हैं। आपसकी प्रतियोगिताने 
शोपगाकी ग्रवकत्तिको ओर भी तीत्र बता दिया है। समाचारपत्र 
अपने हाथमें हे, बड़े बड़े विद्वान, कवि, लेखक, पत्रकार ओर 
वक्ता खरीदे जा सकते है, राजपुरुषों ओर राजनीतिक दलोंकी 
नकेंठ सदव अपने हाथोंमें रही हे इसलिए राजशक्ति बराबर 
अपनी ओर है; यह भी अच्छी तरह विदित है कि जो इस 
मीतिके शिकार होते हैं वह भी मनुष्य हैं ओर उनमें घोर 
अद्यान्ति है। इन सव वातोंका परिणाम यह है कि आज शोषक 
बग बहत ही सतक ओर सक्कटित है। आपसमें प्रतियोगिता 
जरूर है जिसकी वजहसे कभी कभी युद्ध तककी नोबत आ जाती 
है पर समाचारपत्रोंके पन्ने उछटिये या जेनोबाकी तत्कालीन 
अन्ताराष्रिय परिपदकी कारवाई पढ़िये तो यह विदित हा जायगा 
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कि शोपितोंके सामने यूरोप ओर अमेरिका, जापान ओर 
भारत, सभी देशोंके छक्ष्मीपतियांका सुसंघटित दल खड़ा है । 
दूसरी ओर इनके शिकार ओर बहुसंख्यक शोपित है। उनमें 
कृषक, शरीर ओर दिमागसे काम करनेवाले मजदर, आर 
बेकार हैं। इनकी अवस्था सारे सभ्य जगतूमें प्रायः एकसी 
ही है। अभी इनमें इतना सट्ठटन नहीं हे पर इतना तो यह भी 
खूब समझ गये हैं कि इनके हित एक है ओर इनमें मी अन्‍्ता- 
राष्ट्रीयताका भाव प्रतिदिन बढ़ता जा रहा है। कार माक्सका 
प्रसिद्ध उपदेश संसारभरके दलितों ओर शोषितोंका मूलमन्त्र 
हो गया ह---संसारभरके मजदूर एक हो जाओ; तुमको अपनी 
दासताकी बेडियाँ ही खोनी है. ओर विश्रपर विजय ग्राप्त करनी 
है, & । ठीक भी है इन शोपिनांके पास है ही कया ? इस सक्पसें 
इनके ग्राणु चले भी गये तो क्या ? बह तो या हो सिसक 
सिसककर निकल रह है। इनकी एकमात्र सम्पत्ति गुलामी ह, 
वही जा सकती ह ओर यदि वह चली गयी ता उसके स्थानमं 
जगत्‌का शासन इनका हागा। अभी इन ह्ापितांका संद्भलट्टन 
स्वभावतः दुबछ है क्‍्यांकि इनके प्रास सम्पन्नां जसे साधन 
नहीं हैं। परन्तु आज सभ्य जगत इस विकट विदश्यवव्यापी बग- 
सद्नपके कारण दो सशम्र सेनाओंमें बँट रहा है । 


एसे बहुत कम व्यक्ति हैं जो इन सेनाओंके बाहर हैं। शक 
दल शोपण कर रहा हे, दूसरा शोपित हो रहा है और दानोंकि 
हित निरन्तर टकरा रहे है ठीक हैं कि निम्न कोटिके कुछ 
यक्ति ऐसे हैं जो णक प्रकारसे दोनां बर्गर्मिं है। यह हो सकता 
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हे कि किसी मिल या दफ़्तरमें १५४), २०) सासिकपर काम करने 
वाला कोई व्यक्ति, जो बस्तुतः शोषितबगंका है किसी कम्पनीका 
५०) का एक हिस्सा खरीद ले। इस नाते वह शोषकवर्गमें हो 
जायगा। पर यह बहुत छोटे ओर नगण्य अपवाद हैं। यह 
बात भी नहीं हे कि तोपबन्दूककी अल्पकालिक लड़ाईकी भाँति 
'हमको इसका पता चलता रहे । यह तो जीवनका अड्भः हे । सब 
पूँजीवाले दुए नहीं होते और न वह हटठात्‌ मजदूरकों क्षति 
'पहुँचाना चाहते हैं परन्तु परिस्थिति उनसे प्रतिक्षण ऐसा ही 
कराती है|। इसी अ्रकार सब मजदूर भी प्रत्येक धनिकके जन्मना 
शत्रु नहीं होते परन्तु परिस्थिति उन्हें इस वर्गका विरोधी बनाकर 
छोड़ती हे । प्रत्येक स्वस्थ मनुष्य प्रति क्षण रोगके कीटाणुओंसे 
लड़ता रहता है पर साधारणतः इसका पता नहीं चलता । कभी 
कभी जब लड़ाई तीत्र हो जाती है तब वह अपनेको ज्वर या 
फोड़ा था किसी ऐसे ही रूपमें प्रकट करती हे और सभी उसे 
जान जाते हैं। इसी अकार यह वर्गसट्कप निरन्तर जारी है पर 
जब कभी यह हड़ताल या मिल्यन्दी या दड्भाग था अन्य प्रक्षोभके 
रूपमें व्यक्त होता हैं, तब इसका प्रचण्डरूप सबका ध्यान अपनी 
ओर आकर्षित कर लेता हैे। पर जबजब ओर जहाँजहाँ 
लगानकी बृद्धि हो रही है ओर मुनाफा वसूल करनेका प्रयत्न हो 
रहा है, बच्चे शिक्षासे वसख्धित हो रहे हैं तथा अज्न ओर ओपधके 
अभावमें' तड़पतड़पकर मर रहे हैं, खियोंकों पेटकी ज्वाला 
बुकानेके लिए अपना शरीर बेचना पड़ रहा है, स्वस्थ मलुष्य 
चेकार धूम रहे है, तब तब ओर वहाँ वहाँ निर्विराम और निरद्य 
भयद्भुर वर्गसब्नप होरहा है। यह सट्ठप मीठे शब्दोंमें बयान किया 
जा सकता है, कुछ कालतक शब्दजालके पीछे छिपाया जा सकता 
है पर मीठे शब्दोंसे उसके अस्तित्वको मिटाया नहीं जा 
'सकता। 


१४८ समाजबाद 


यह वर्गसक्ञषप जा सहस्वाव्दियांस चला आ रहा है, अब 
साववसमाजके लिए घातक हो रहा छ। इसका बढ़ा हुआ ज्षेत्र 
उभय पक्षकी सतकता, दोनों ओर्का सल्नटन, दोनों ओरकी 
जागरित वर्गचेतना$& ( अर्थात्‌ यह ज्ञान कि हम अमुक वर्गके 
हैं, हमारे वर्गके यह हित है. ओर हमारा विरोधी अमुक बग है, 
जिससे छड़कर हमें अपना अस्तित्व बनाये रखना है ), सल्भलप- 
साधन--यह सब बातें इसको इतना भयावह बना रही हैं कि यदि: 
ञीघ्र इसका अन्त न हुआ तो सभ्यताका ही अन्त होजायगा। 
समाजबादके जन्मके सहस्रों बप पूवे इसका जन्म हुआ और इसके 
अस्तित्वके लिए समाजवादी जवाबदेह नहीं हैं| वह इसे बढ़ाना 
नहीं चाहते, इसका अन्त करना चाहते हें। वह इस बातको: 
सममते हैं कि जबतक प्रथ्वीकी अरथनीति पुराने ढड्गकी रहेगी 
तबतक वर्गोंका अस्तित्व बना रहेगा ओर वगगसद्ढप होता रहेगा। 
जब उत्पादनके साधनोपर कुछ थोड़ेसे छोगांका अधिकार होगा, 
तो ओर छोग इस अधिकारसे अगसत्या वख्चित रहेंगे। जिसके 
हाथमें आथिक अधिकार होगा, वही समुदाय समाजका शाप- 
स्थानीय होगा। जो वश्ित किया जायगा, वह ऊपर उठना 
चाहेगा। कुछ कालह पाकर उत्पादनके साधनोंमें परिवत्तन 
होगा ओर दूसरे छोगोंके हाथमें घनवछ आयेगा । जब वह उठना 
चाहेंगे, पुराना अधिकारयुक्त समुदाय इसका विरोध करगा। 
इस प्रकार वगे ओर वर्गसज्डपकी अटूट छड़ी कायम रहेगी। 
इतना ही नहीं अब सड्गप आर भयावह होगा। 


समाजवादी यह सव देखता हे । वह जानता है कि आज 
जो अशान्ति देख पड़ती हे, उसकी तहमें इस वर्गसद्नपंका बहत 
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चड़ा हाथ है । पर वह यह भी जानता है कि हाथपर हाथ रख- 
कर बठनेसे काम' न चलेगा । वह सममता हे कि वर्गोके रहते 
केवल दया ओर उदारताका उपदेश देनेसे सट्गप बन्द नहीं हो 
कृता । इसलिए बह यह कहता है कि यदि वर्गसछ्ढप मिटाना 
हे तो वर्गोंकों टी मिटा दो । इसके लिए किसी बर्गके लोगांकों 
भार डालनेकी आवश्यकता नहीं हे। चाहिये यह कि उत्पादनकी 
सारी सामग्री समाजकी सम्पत्ति हो जाय। ऐसा होनेपर कोई 
व्यक्ति पूंजी पेदा कर ही न सकेगा। यदि ऐसा हो गया तो 
कोई व्यक्ति किसीका शोषण करेगा ही नहीं। न कोई शोषक 
होगा, न कोई शोषित। जब विरोधी ब्गे ही न होंगे, तो 
सद्ठष किसमें होगा ? सब छोग एक वर्ग--श्रमिक, सजदूर- 
वर्ग-के होंगे | क्‍ 
एक बात ओर कहनी है। यदि किसी समाजके जीवनके 
किसी छोटेसे टुकड़ेको ले लिया जाय तो सम्भव है वर्गसज्गलषका 
'पता न लगे पर यदि उसके* इतिहासको व्यापक इृष्टिसे देखा 
जाय, उसके साम्प्रदायिक' ओर राजनीतिक आन्दोलनों, उसके 
उन्नति, विराम ओर अवनतिकालोॉपर विस्तृत विचार किया जाय 
तो यह प्रतीत हो जायगा कि वर्ग-सह्ढपंका सिद्धान्त ही इनमें से 
बहुत सी गुत्वियांको सुठका सकता है | 


कुछ: छोगोंका कहना है' कि वस्तुतः सम्यताका विकास वग- 
सब्ठप नहीं वगसहयोगके आधारपर हुआ हैं। यह कथन सच्चा 
ओर भूठा भी । यदि सद्गपका अर्थ मारपीट, हत्या, 
विद्रोह ओर सशस्त्र दमन माना जाय तो सदट्ठडप बहुत कम हुआ 
है | परन्तु फिर यह भी कहना पड़ेगा कि साम्राज्य भी सहयोगके 
धारपर खड़े रहते हैं। भारतवासियोंने कब कब अंग्रेजोंके 
विरुद्ध विद्रोह किया है ? १६९१७ ( सन्‌ १८४७ ) से १६७८ (सन्‌ 


9६० समाजवाद 


१६२१) तक पूरी शान्ति देख पड़ती थी तो क्या हम यह मानस 
कि इस बीचमें मारतका जो शोषण हुआ, भारतमं जो 
दरिद्रता बढ़ी, देश विदेशमें भारतीयांका जो अपमान हुआ, वह 
सब भारतीयांके सहयोगसे हुआ ? यदि सहयोगका अथ' 
विरोधाभाव हो, यदि बेबसीके कारण दसरेकी इच्छाक अनुकूल 
आचरण करनेका नाम सहयोग हे, तो बशक सहयोग था । 
हिन्द समाजकी डोम, भंगी, पासी आदि जातियोंने अपने सह- 
योगसे ही अपनेको अछूत बना रखा था। यह सब कहना 
शब्दोंका दुरुपयोग करना हे। बुद्धिपूवक ओर इच्छापूवक मिल- 
कर काम करना ही सहयोग कहला सकता है। दीन व्ग-शोषित 
वग--में बराबर असन्तोप था; कभो कभी वह' व्यक्त हो उठता 
था तब खुला संघप छिंड़ जाता था। बहुधा वह दवा, अव्यक्त 
रहता था । 

भविष्यतमें उसको दवा रखना बहुत कठिन होगा। आज- 
कलकी उत्पादनविधिने वगचतनाकों जगा दिया ६, घी ओर 
निधनक्रा भद छिपाये नहीं छिपता । यदि इसी प्रकार वर्गोक! 
अस्तित्व बना रहा तो बरावर सक्लप बना रहेगा। परन्तु यद्धि 
सम्पन्न और असम्पन्नमें आज जंसा भद न रहे, बर्गोक्ी आम- 
दरिया एक द्सरक पास आ जाय आर साथारणतः सभी कः 
आकटह्यकताओंका भल्नी भांति पूर्ति ही/जायथ अधथान सबसे के 
आर सबसे अधिक आयमे आजकी भाँति आकाश पाताल का 
अन्तर न हो तो सक्लप दव सकता ह ओर उसकी जगह सहयाग 
ले सकता हे । पर यह तभी होगा जब पेजी ओर लाभ पर 
अद्ुुद् छगाया जाय ओर पेठ्‌क सम्पतिके उत्तराधिकार पर भी 
रोक छगा दी जाथ । 
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११ पजीवाद १६१ 
शयारहवा अध्याय 


पूंजीवाद 


यह शब्द 'पजीवादः हमारे देशमें बहुत प्रचलित हो गया 
है । जिसके पास चार पेसा होता है वही पंजीपतिः कहलाने 
लगता है' ओर धनिकोंका साथ देनेवाला भी पँजीवादी कहलाता 
हे । पंजीवादीः आंर पूजीपतिः एक प्रकारसे छांछनवाची 
शब्द हो गये हैं । राजनीतिक कारय्यकृ्तो भी जब आपसमें 
नाराज होते हैं तो एक दूसरेको पंजीवादी कहकर परितोष 
करते है । धर 

साधारणुतः छोग पिंजीबाद' शब्दका प्रयोग दो अर्थोर्मि 
करते है | एक तो शुद्ध सिद्धान्तके अथमें अथोत्‌ इस सिद्धान्तके 
लिए कि व्यवसायोंके द्वारा व्यक्तियांको पँजी जमा करने ओर 
इस पजीसे मुनाफा करके ओर पँजी इकट्ठी करने दी जाय । 
दूसरा! प्रयोग इस सिद्धान्तके आधारपर स्थित वर्तमान पद्धतिके 
लिए होता हे जिसमें बस्तुतः समचे व्यवसाय थोड़ेसे पंजीपतियोंके 
हाथमें है. जो पूजीके बलठपर न केवल अथनीति वरन्‌ राजनीतिपर 
भी नियन्त्रण करते हैं । इस दूसरे अर्थमें महाराष्ट्र आदियें 
प्रचलित पजीशाही? शब्दसे काम लेना अच्छा है । हिन्दीमें 
एक ही शब्दके प्रत्युक्त होनेका मुख्य कारण यह है कि अंग्रेजीमें 
भी एक ही शब्दर्क से काम लिया जाता है। 
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१६२ समाजवाद 
यह अर्थ तो ठीक ही हो पर पंजीवाद ओर पर्जीशाहीके 
स्वरूपको थोड़ा अधिक विस्तारसे समझना आवड्यक है । 
समाजवाद ओर पेजीवादका सद्ल्प वतमान जगतका एक कद 
सत्य ह | यदि पेजीवादका विकास न हुआ होता तो समाजवादका 
भी उदय न हुआ हाता । बिना प्‌ जीबादकों समझे समाजवाद 
भी समममें नहीं आ सकता । अतः हम इस अध्यायमे 
पजञ्ोवादके स्वरूप ओर उसके अवश्यम्भावी परिणामाका 
कुछ वशान करेंगे । पजीवादका इतिहास स्वतः बड़ा रोचक 
विपय है आर सिद्धान्तपर उसके अध्ययनसे वह॒त प्रकाश पड़ता 
हे पर स्थानभावसे हम यहाँ उसका कोई विशेष वशान नहीं 
कर सकते । 
| पूंजीबादका इतिहास यरोपका ॥॒ पिछले तीन सो वर्षोका 
इतिहास है वरन यह कहना उचित होगा कि ब्रिटेनका पिछले 
तीन सो वर्षका इतिहास हे । जंसा कि हम पहले कह चुके हें, 
छोटे छोठे व्यापारी भी इधर उधर पण्योंका हेरफेर करके ओर 
साधारण ग्रहस्थ भी अपना पेट काटकर कुछ पजी जमा क 
सकते हैं परन्तु जिस पेंजीके विकाससे वर्तमान व्यवसा- 
यिक वृद्धि हुई है उसका बहुत बड़ा अंश दसर हो साधनांस 
आया ह । 
त्रिटेनमें ऋपकोंसे वात भूमि लकर उसपर भड़े पाछी गयीं 
ताकि उनके ऊनसे ऊनका व्यवसाय किया जाय । क्रपकांकों 
ओरसे कई बलवे हुए पर उनका दमन किया गया । थोड़से 
हाथोंमें बहुतसी भूमि आ गयी ओर इन छोगोंके हाथोंमें ऊनकी 
वदोछूत रुपया भी बहुतसा हो गया । पीछे जब उनका थह 
व्यवसाय अथकर न रह गया तो यही छोग जमीनदार हो गये 
ओर मूमिपर पुनः कुछ किसान वसाये गये । जिन छोगोंने 
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सरकार ओर बड़े बड़े सामन्तोंकी सहायतासे इस प्रकार भूमिपर 
स्वत्व श्राप्त किया वह नगरोंके रहनेवाले व्यापारी थे। बड़े 
सामनन्‍्तोंने भी इनका अनुकरण किया। इस ग्रकार पंजीकी वृद्धि 


हुई । इसके साथ ही बहुतसे क्ृपक खेतोंसे प्रथक होकर बेकार हो 
गये आर रोजीकी तलाशमें आवारागर्दी करने लगे । 


धर स्पेनवालोने अमेरिका महाद्वीप ढढ़ निकाला | धड़ाघड़ 
उसके आदिम निवासियोंकी लूट आरम्भ होगयी। उनका 
सम्वित सोना लुट गया, उनके राज्य नष्ट कर दिये गये ओर 
उनका देश छीन छिया गया । स्पेन इस क्षेत्रमें पहले उत्तरा पर 
शीघ्र ही पश्चिमी यूरोपके ओर देश भी उसके प्रबल सपत्न हो 
गये । ब्रिटेन ठापू है । उसके निवासी समुद्रसे खूब परिचित 
है । जहाज चछाना उनके लिए जीवनका प्रधान साधन है। अतः 
अमेरिकाकी लूटमें पीछे पाँव रखने पर भी वह ओरोंसे अच 
निकले । स्पेनवाल अमेरिंकाबारांकों लूटते थे, उनसे पीट पीटकर 
खानोमें काम कराते थे आर अंग्रेज लोग स्पेनवालोंको लूटते 
थे | इसी समय क रूगभग भारतका सामुद्रिक माग भी यूरोप- 
वालोंकी मिल गया | अब तक भारतसे अप्रत्यक्ष रूपसे व्यापार 
होता था। यहाँका साल अरब छोग यूरोप पहुँचाते थे। 
फिर उसे प्रायः वेनिसवाले उनसे छेकर अन्य राष्ट्रोके हाथ बेचते 
श्रे। अब इन मध्यस्थॉंकी आवश्यकता न रही। पश्चिमी 
यूरोपवाले सीधे यहाँसे व्यापार करने लग गये। इस केत्रमें 
पहले पुतगालवालोंने कदम रखा, उनके पीछे डच, फ्रांसीसी 
ओर अंग्रेज आये, पर अंग्रज यहाँ भी ओरोंसे बाजी मार ले 
गये । फिर भी एशियाका बहुत-सा भू-खण्ड अब भी डच ओर 
फ्रांसीसियांके पास हे । 
भारतकी अवस्था अमेरिका जसी न थी। यहाँ यूरोपवालोंको 
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बलवान ओर सुगठित राजोंका सामना करना पड़ा जिनको बह 
अमेरिकाकी अद्धंसभ्य जातियोंकी तरह लूट नहीं सकते थे। यहां 
उपनिवेश बसाना भी सम्सव नहीं था। परन्तु इन लोगोंके 
सोभाग्यसे यह वह समय था जब कि मुगल साम्राज्य टूट रहा था 
ओर उसके स्थानमें कोई दूसरी देशव्यापी संख्या कायम 
नहीं हुई थी। यदि यूरोपवाल न आये होते तो सम्मवतः 
एक या अधिकसे अधिक तीन चार अवल राज आप ही स्थापित 
हो जाते । पर ऐसा न हो पाया। यूरोपवालोंके आनेसे प्रन्थि 
सुलझनेके स्थानमें ओर भी उलझ गयी । आपसमें लड़ते हुए 
देशी नरेशॉने बारी वारीसे इन विदेशियोंसे सहायता लेनी शुरू 
की। विदेशियोंने भी अवसरसे लाभ उठाकर पहले तो अपनी 
रक्ताके बहाने फिर इन भारतीय राजोंकी सहायताके नामपर 
सेनाएँ रखनी शुरू की । कम्पनियोंको देशके शासनमें हम्तत्तप 
करनेका अवसर मिला ओर व्यापारियांकी कम्पर्नियाँ स्वतन्त्र 
नरेशोंके साथ बराबरीकी झतोपर सन्धिविग्रह करने लगीं । 
जिन जिन अदेशोमें उनके कदम जमे उनका सारा व्यापार 
भारतियोंके हाथसे निकल गया ओर जो व्यवसाय ओर उद्याग- 
धन्धे उन देशोंसे प्रतियोगिता कर सकते थ वह नष्ट कर दिये 
गये । कम्पनियोंके विदेशी अहलकार अपने वेतन ओर भत्तंके 
ऊपर बहुत वड़ी रकमें रिश्वतमें पाते थे । लोट कर घर जाने पर 
यह छोग नवाब? कहलाते थे। इन नवाबोंके द्वारा तथा कम्पनी- 
के हिस्सोंसे मुनाफके रूपमें असंख्य धन मारतसे त्रिटेन पह चाया 
गया। फ्रांस आर हाठटण्डनले भी कमाया पर ब्रिटेनकी अपेक्षा 
इनके हाथ कम रुपया ूलगा। यह मफ्तकी रकम भी ब्रिटिश 
व्यापारियों और व्यवसाइयोंके लिए पँजी हो गयी। न इसके 
लिए अपना पेट काटना पड़ा, न खर्चमें कमी करनी पड़ी, एक 
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ऐसी कामबेनु हाथ छग गयी जिसको दूहकर पूँजी पेदा की जा 
सकती थी । 


जिस अपार धनराशिकी इस प्रकार अनायास वर्षा हुई थी 
उसको कहीं न कहीं पूंजी रूपमें लगना ही था। इसी समय 
सोभाग्यसे भापसे चलनेबाले एड्लिन ओर सूत कातनेकी मशीनका 
आविष्कार हुआ। फिर क्रमशः ओर मशीनें बनती गयीं | 
यह बात नहीं है कि इसके पहले कोई ऐसा विद्वान नहीं पंदा 
हुआ था जो ऐसी मशीनें बना सकता। विद्वान एकसे एक 
वढ़कर हुए थे ओर उन्होंने समय समयपर मशीनें बनायी भी 
थीं। पर वह मशीनें चढीं नहीं क्‍योंकि परिस्थिति अनुकूछ न 
थी। मशीनोंका चलना तभी सम्भव हे जब छोगोंके पास 
पय्याप्त परिमाणमें फाछतू पसा हो जो पू जीके रूपमें छगाया जा 
सके | फिर ऐसे बेकार आदमी भी चाहिये जो नोकर बनकर 
मशीनोंको चलछायें। तीसरी चीज बाजार हे। ऐसा बाजार 
चाहिये जिसमें कन्चा माछ सस्तेमें, मिल सके ओर बना माल 
बिना रुकाबटके बिक सके । पहले इनमेंसे कोई भी सुयोग न 
था, अतः जो मशीनें बनीं बह या तो खिलोनेके रूपमें रह गयीं 
या अहितकर सममककर तोड़ डाली गयीं। अब सभी सुविधाएँ 
थीं । बाजार थे, बेकार आदमी थे जो मजदूर बननेको तयार 

पैर इतना धन पड़ा था जो एक प्रकारसे इस बातकी प्रतीक्षा 
कर रहा था कि उसका पूजीके रूपमें उपयोग किया जाय | बस 
फिर क्या था। पहले ब्रिटेनमें, तत्पश्चात्‌ यूरोपके अन्य देशों 
तथा अमेरिक्रामें, कछ-कारखानोंकी बाढ़ आ गयी। ज्यों ज्यों 
इस प्रकार व्यवसायोंकी बृद्धि हुई त्यों त्यों' देशकी सूरत बदलती 
गयी। गाँव ओर भी उजड़ते गये ओर बड़े नगरोंकी आबादी 
बढ़ती गयी । ल्रिटेन छोटा! सा देश है, कुछ ही दिलनोंमें उसकी 
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दशा ऐसी हा गयी कि वह सारी दनियाका मिल्यके बने सामान 
भेजने छगा पर अपने अन्नक लिए दसरे देशांका वशवत। 
गया। उधर भारत जसे कुछ देशोका यही कास रह गया कि 
अन्न पदा कर आर जो अपने कामसे बचे, वरय चाहे अपने 
लिए पयाप्त न भी हो, उसे विदेश, मुख्यतः ब्रिटेन, भर्जे आर 
हर अकारका कच्चा माल अपने यहाँ पदा करके उसे बाहर भर्जे 
ओर अधिक रुपया देकर उसी कच्चे मालसे बने पके माछ, जसे 
रुईसे तयार कपड़ेकों, मोल लें। इस ग्रकारके व्यवसायसे प्रधान 
देशोंकी सम्पत्ति ओर फलतः पूँजी और भी वढ़ती गयी । 

इस पू जीवृद्धिके साधन मजदूरोंकी दशाकों भी थोड़ा-सा 
जान लेना आवश्यक है। इनमें कुछ तो शहरोंके बेकार थ। 
आरम्भमें कुछ ऐसे भी थे जो मजदूरीकी छाछचसे देहातसे आते 
थ्रे पर बीच बीचमें घर भी चले जाते थे। परन्तु धीरे घीरे 
इन लोगोंका ग्रामोंसे सम्बन्ध छूट गया । आना जाना बन्द हो 
गया । खंतीबारी रह नहीं गयी। शहरोंमें ही रहते थे ओर 
मज़दूरो करना ही एकमात्र जीवनोपाय था। इनके पास सिवाय 
अपने शरीरके ओर कोई सम्पत्ति नहीं थी। यह लोग शुद्ध 
'स्वहारा' थे । इनकी सनन्‍्तान ही आजकल कफारखानोंकों चला 
रही है ओर बेकारोंकी संख्या बढ़ा रही हे 

शुरू शुरूम' ता इनका दशा बहुत हा बुरा था। पुरुपाकों 
तो वात हो दर है, स्लियों ओर नो दस वपके वच्चां तकसे बड़ी 
वचदर्दी से काम लिया जाता था। खानोंमें जमीनके नीच लगातार 
बारह तेरह घण्टे तक काम करना पड़ता था। मजदरी वहत कम 
होतो था ओर न कोई रहनेका प्रबन्ध था, न आपबोपचारका । 
सारा प्रयन्ष इस बातका था कि इनसे जितना अधिक 
काम लिया जा सके लिया जाय ओर फिर चुसे हुए आमको भाँति 
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फक दिया जाय। न बुढ़ापेके लिए बीमा या पेंशन थी, न चोट 
छगले पर हजाना | कुछ भलेमानसोंने इसके विरुद्ध आवाज भी 
उठायी पर उनकी किसीने सुनी नहीं । उस समय एक विशेष 
सिद्धान्त मान्य हो रहा था जिसको करने दो? या स्वच्छन्दता? ४8 
सिद्धान्त कह सकते हैं। सिद्धान्तके मान्य होनेका एकमात्र 
कारण यह था कि इसको माननेमें पंजीपतियोंका फायदा था। 
इसका निष्कप यह है कि मजदूरके साथ कोई जबदंस्ती तो की 
नहीं जाती । उसे कोई पकड़कर कारखानेमें भर्तों नहीं करता। 
चह जानता हैं कि यहाँ काम करनेकी यही शत हैँ। फिर भी 
जब वह काम करने आता हे तो अपनी इच्छासे आता हे | 
उसको इस अवस्थामें काम करना न पसन्द हो, अपने घर 
चला जाय | जब मालिक ओर नोकर दोनों स्वच्छुन्द हैं ओर 
अपने शोकसे एक विशेष रूपसे काम कर रहे हैं तो फिर कोई 
दूसरा, सरकार या अन्य व्यक्ति, बीचमें केसे बोल सकता है ? 


इस सिद्धान्तके भीतर जो दम्भ भरा हुआ है वह स्पष्ट हे । 
यह कहना शरारत है कि मिल मालिक ओर मजदर--धनिक 
ओर भूखा--दोनों बराबर हैं। जब भागनेका कोई मा नहीं 
रहता तो चूहा भी शोकसे ही बविल्लीके मुँहमें जाता है। मजदूरके 
साथ जबद॑स्ती भत्ते ही न होती रही हो पर वह करता क्‍या ? 
किस घर चला जाता ? वह तो विवश था। जबतक किसी 
प्रकार पंटकी ज्वाला बुझानेको कुछ मिल जाता था तब तक सब 
प्रकारकी दर्तोकी' माननेके लिए बाध्य था। यह कहना कि 


वह किसी भी इृष्टिसे स्वच्छुन्द था उपहास करना था। 
मजदूरकी अवस्थामें अब भी कोई मोछिक परिवतंन नहीं 
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हुआ है । वह अब भी गुराम है। अब भी उसके मालिकोंका 
लक्ष्य यही हे कि अधिकसे अधिक काम लिया जाय आर कम- 
से कम मजदरी दी जाय । जसा कि किसीन कहा ६, मजदूर के 
सारे जीवनका निचोड़ इन टाब्दोमें व्यक्त किया जा सकता ह 
“हम काम करने जाते है ताकि रुपया मिले ताकि हम भोजन 
मोल ले ताकि हारीरमें बछ आये ताकि हम काम करने जायें 
ताकि रुपया मिले ताकि हम भोजन मोल छे''“इत्यादि? 
मजदूर इसलिए काम नहीं करता कि वह उसे अपना काम 
सममता है या उसे उसमें रस आता है वरन इसलिए कि उसका 
वह एकमात्र जीवनोपाय हे । 


फिर भी पहलेसे दशा अच्छी हे । कामके घण्टे कम हुए हैं, 
खत्रियों ओर बच्चोंसे बेसा ओर उतना काम नहीं लिया जाता, 
मजदरी भी कुछ अधिक मिलती है, काम करते करते चोट लग 
जान पर हजाना मिलता हें, अधिकतर सम्य दशॉर्म बढाप 
आर मृत्युके लिए बीमेका नी प्रबन्ध है। अब 'स्वच्छन्दता' नीति 
खुलकर नहीं बरती जाती। ऐसा मान लिया गया हे कि 
समाजका यह कतव्य है कि इस विपयमें आवश्यक हस्तक्षेप 
कर । इसीलिए यद्यपि कानून बनानेवाली संस्थाओं ओर सरकारों- 
पर प॑जीपतियोंका अब भी ग्रवल प्रभाव & फिर भी घीर घीरे 
कह एसे कानून बन गये है जिनसे मजदरांकी परिस्थिति कुछ 
धरी हे। प्रजीपतियोंने कुछ तो लोकमतसे दबकर इन कान नो को 
को वनने दिया है, कुछ आपसकी ग्रतियोगिताके कारण | एक 
पुजीपति यह नहीं चाहता कि दसरा अपने मजदरांसे अधिक 
काम छूकर या उनको कम मजदूरी देकर मुमसे अधिक मुनाफा 
करे अतः यह लोग चाहते हैं कि यथासम्भव सबके लिए एकसे 
नियम बन जायें। 
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पर जिस लोकमतके जागनेसे यह सब सम्भव हुआ है 
उसके पीछे मजदूर वगे की तपस्या है। पहिले पत्येक 
मजदूर अलूग था, धीरे धीरे मजदूरोंने मिलकर काम करना, 
मजदूर-सभा या श्रमिक-संघ बनाना, सीखा। मालिकोंको यह 
बात नापसन्द थी, अब भी नापसन्द है | वह जानते हैं कि संघसे 
शक्ति बढ़ती है। पढ़े पदे इन संधोंका विरोध किया 
गया। बहुधा मालिकोंने संघोंके अस्तित्वको स्वीकार करनेसे 
ही इनकार किया। न संघके पदाधिकारियोंसे वातचीतकी 
जाती थी न उनके किसी पत्रका उत्तर दिया जाता था। 
कानूनके द्वारा भाँति भाँतिकी रुकावर्टे डाली गयीं। यदि संघ 
बनें भी तो वह क्‍या क्‍या काम करें उसके लिए कड़े' बन्धन 
बनाये गयें। जमनीकी हिटलरशाही सरकारने तो मजदूर-संघ 
तोड़कर उनके लाखों रुपये जब्त कर लिये। इटलीमें भी 
मजदूर-संघ तोड़ दिश्रे गये। हड़ताल ओर कामवन्दी, मिल- 
मालिकों ओर पुछिसके डण्डों तथा गोलियाँका निरन्तर सामना 
करते हुए भी मजदूर आज पहिलेसे मजबूत हैं ओर उनकी 
संस्थाएं एकदेशीय नहीं वरन्‌ अन्‍्ताराष्ट्रिय हैं। मजदूरोंकी 
संब्रटित शक्ति क्या कर सकती है इसका उदाहरण रूस हे 
ओर उससे अत्येक देशका श्रमिक समुदाय प्रोत्साहन प्राप्त 
करता हे । 


अस्तु, जसा कि हमने ऊपर छिखा है यूरोपके व्यवसाइयों 
के हाथ एक प्रकारसे अनायास ही बहुत-सा रुपया लगा जिसको 
पूंजी बनाकर इन्होंने अपने व्यवसायको खूब बढ़ाया। कोयला 
ओर लोहा यूरोपके कई प्रदेशोंमें होता है, ब्रिटेनमें तो खूब ही 
होता है | इससे मशीनों ढारा व्यवसायको बढ़ानेमें कोई कठिनाई 
नहीं हुई । 


डक 
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परन्तु इस पे जीशाही ग्रगतिके मार्गमें कई अड़चने है। यह 
अड़चनें ऐसी हैं कि इनको दूरे करनेका कोई उपाय नहीं देख 
पड़ता । यह पूं जीशाहीके साथ छायाके समान छगा हुई है 
ओर णसा प्रतीत होता है कि उसका अन्त करके ही छोड़गी 
इसीलिए इनको पूँजीवादके स्वगत उच्छेदकर्३/ कहते हैं। यह 
पूं जीवाद ओर पूँ जीशाहीका उच्छेद करते है. परन्तु मेहँदीको 
लालीकी भाँति पू जीवादसे प्रथक्‌ नहीं किये जा सकते। हम 
यहाँ संक्तेपमें इनमेंसे कुछकी आलोचना करेंगे । 

प्रत्येक पंजीपति यही चाहता है कि में वस्तुआंको तेयार 
करता जाऊँ ओर दूसरे लोग मुझसे मोल लेते जाये । मशीनसे 
थोड़ा माल तेयार करनेसे कोई छाभ नहीं होता। मशीन तो थोक 
तेयार करनेके लिए हे। परन्तु एक ही पजीपति तो ह नहीं, न 
एक ही कारखानेदार है । ऐसे क३ व्यक्ति या व्यक्ति समुदाय 
अथात्‌ कम्पनियों होती है । पहले पहले तो बाजार बड़ा होता 
हे, मालकी माँग अधिक होती हे ओर सबको पर्याप्त मुनाफा 
होता हे। पर मशीनें तो सबके पास हैं ओर सभी अधिकस 
अधिक माल तेयार कर रहे है, नहीं ता मशीन बेकार रह ओर 
घाटा पड़े। परिणाम यह होता हं कि मार बहत तंयार ह। 
जाता हे । इस अवस्थाम दो ही बातें सम्भव हैं। यदि मालको 
मात्रा कम की जाय तब उतना भुनाफा हो सकता ह, नहीं ता 
मूल्य कम मिलेगा । पूँजीपति परोपकार बुद्धिसे ता व्यवसाय 
करता नहीं। उसका उदृेह्य रुपया कमाना हैं, छोगोंकी आवहय- 
कताओंको पूत्ति करना नहीं। अतः अपने मुनाफके लिए 
वह तयार मालको नष्ट कर देता हे । कई बार कहवा ओर सेब 
समुद्रमें फेंक दिये गये, गेहूँ भद्धोंमें डालकर जलाया गया। यह 
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इसलिए नहीं कि प्रथ्वीपर कोई भूखा न था वरन्‌ इसलिए कि 
माछ कम होगा तो उसका दाम अधिक मिलेगा। अमेरिकामें 
रुईके खेत जला दिये गये या बे-बोये छोड़ दिये गये। इसका 
यह कारण नहीं था कि अब नंगे नहीं रहे ओर रुईकी आवश्यकता 
नहीं है वरन्‌ इसलिए कि रुई कम पेदा होगी तो सूतका भाव 
चढ़ेगा ओर पूजीवालोंको कपड़ेका अधिक मूल्य मिलेगा । 
परन्तु इन युक्तियोंसे काम नहीं चलता । मालको नष्ट करके 
जो मुनाफा होता है वह तो सबके लिए एकसा होता है। अतः 
आपसकी प्रतिस्पद्धोंक कारण इस बातकी चिन्ता होती है कि कोई 
ऐसी युक्ति निकाली जाय जिससे ख्च हमारा कम पड़े और 
मूल्य हम दूसरोंके बराबर छें। ऐसा होनेसे मुनाफा अधिक 
होगा। अत्येक पूंजीपति दूसरे पूँजीपतियोंकों जो उसी व्यव- 
सायको करते हैं इस प्रकार गिराना चाहता है। इसका एक 
उपाय तो यह है कि कन्ना माल सस्ते बाजारमें' खरीदा जाय । 
विभिन्न देशके व्यवसायी इसके लिए जो ग्रयत्न करते हैं. उसका 
उल्लेख अगले अध्यायमें होगा। परन्तु श्क ही देशके दो 
व्यवसायी इस प्रकार एक दूसरेको नहीं दबा सकते। यह हा 
सकता हे कि कपड़ेका जापानी कारखानेदार अंग्रेजी कारखाने- 
दारसे सस्ते भावमें रुई पा जाय पर जहाँसे एक जापानी कार- 
खानेदार मोल लेगा वहासे दूसरा भी ले सकता है। अतः एक 
देशके भीतर इस उपायसे काम नहीं निकछ सकता । दूसरा उपाय 
यह है कि श्रमिकोंसे काम अधिक लिया जाय पर यह भी एक 
देशके भीतर नहीं चछ सकता। यह हो सकता है कि एक 
देशमें मजदूरोंसे दिनमें आठ घण्ठे काम लेनेका दस्तूर हो ओर 
दूसरे देशमें दस घण्टे काम लेनेका पर किसी भी देशविशेषसें 
सभी व्यवसायियोंके छिए एक ही नियम लागू होगा, अतः 
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तीसरे उपायका अवलम्बन करना पड़ता है। इसका लक्ष्य यह 
है कि काम उतना ही हो पर मजदुर कम लगें। यही उपाय 
आजकल चल रहा हे । इसको बोद्धिक संयमन+$ कहते है । यह 
दो प्रकारसे किया जाता है। कुछ तो छानबीन करके फालतू 
आदमी चाहे वह दफ्तरमें हो चाहे मशीनोंपर, प्रथक्‌ कर दिये 
जाते हैं। पर यह बहुत छोटी सी बात है। मूल प्रयत्न यह्‌ 
होता है कि अपने पास ऐसी मशीन हो जिसमें मनुष्य कम 
लगें। लाखों रुपये खच करके मशीनोंमें ऐसा उछट फेर, ऐसी 
उन्नति, की जाती हे कि जहाँ दस मजदूर लगते थे वहाँ पाँच 
ही लगें। बराबर संयमन जारी है ओर एक व्यवसायीकी नकल 
दूसरा करता हे; क्योंकि जो इस मेदानमें पीछे रह जायगा उसका 
माल महँगा पड़ेगा ओर उसका मुनाफा कम हो जायगा। सभी 
देशों, सभी व्यवसायोंमें इसकी घूम है । 


परन्तु अब एक तमाशा होता हे । संयमनके फलस्वरूप 
लाखों मनुष्य वेकार हो जाते हैं। यह छोग या तो हाथपर हाथ 
धरकर भूखों मरें या भीख मार्गे या सरकार अजापर टेक्स छगा 
कर इनका पेट भरे, जसा कि, उदादरणुके किए, ब्रिटेनमें होता 
है। पर इन तीनोंमेंसे कोई भी बात हो, इन लाखों आदमियों- 
को क्रयशक्ति--मारछ खरीदनेकी शझक्ति--तो नष्ट हो ही जाती 
है, सारे समाजकी क्रयशक्ति कम हो जाती है, क्‍योंकि एक बड़ी 
रकम किसी न किसी रूपमें इन छोगोंके भरण पोपणमें खर्चे 
होती है । यह समस्या पजीपतियाोंके सामने आये दिन खड़ी 
रहती है। एक ओर तो मार इतना तैयार हो जाता है कि 
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माँग होते हुए भी कम मुनाफेके भयसे उसे सबका सब बेचा 
नहीं जा सकता, दूसरों ओर लाखों मनुष्योंको बेकार करना 
पड़ता है ओर जो छोग ग्राहक हो सकते हैं उनकी क्रयशक्ति 
कम करनी पड़ती है, यहाँतक कि माल पड़ा रहता है पर आव- 
इथकता होनेपर भी वह उसे नहीं मोल ले सकते | यह पजी- 
बादका एक भीपण स्वगत उच्छेदक है । पंजीशाहीका इतिहास 
ऐसे संकटोंके४वणनसे भरा पड़ा हे। किसी प्रकार लीपापोती 
करके था किसी युद्धकी सहायतासे पूंजीपति एक सक्कूटको पार 
नहीं कर पाते कि दूसरा सक्कुट आ उपस्थित होता हे। यह 
सममभमे नहीं आता कि पंजीपतियोंकी पारपरिक होड़के रहते 
संकटाकी ख्ड्जला कसे टूट सकती हे । यह भी समममें नहीं 
आता कि पंजीशाही पद्धतिके रहते पेजीपतियोंकी आपसकी 
५ 5५ 

होड़ केसे बन्द हो जायगी। यह ग्रतिस्पद्धो तो स्वाभाविक ही 
है। जब मुनाफेके लिए व्यवसाय किया जायगा तो अधिक 
मुनाफेकी इच्छा रखना बुरा नहीं कहा जा सकता। पर इस 
सारी कथामें खराबीकों बात यह है कि यह सझ्कुट केवछ थोड़ेसे 
पंजीपतियांपर नहीं पड़ते। जब लाखों श्रमिक बेकार होते 
हैं तो उनके कुटुम्बियोंकों मिछाकर जनताके एक बड़े अंशको 
भाँति भाँतिकी विपत्ति सहनी पड़ती हे। प्रत्यक्ष या अग्रत्यक्ष 
रूपसे समूचे देशकों कई प्रकारकी क्षति उठानी पड़ती 
आर्थिक कष्ट तो होता ही है, स्वास्थ्य गिर जाता है, चारित्य- 
पतन होता है, संस्क्रतिकी मादा पीछे हट जाती है। अतः 
यह, पूंजीपतियोंका घरेलू प्रश्न नहीं सारे जनसमुदायके हिता- 
हितका प्रइन है । 


।300%३/७- केनरटधन७काढम> भरकम कक, 
उस # समारापा७.. सफर ााका .. ब॑तनाा. समन भव रोकता (कली ० सेल ३०१रकललन आन #क०... ८०७४ + ऑॉहक आकलन १०4 का त०की कलाम प+भ ०४-०9 १३०4४ 


+# (/४४84५, 





५७७ समाजवाद 


एक और अडचन है। पंजीवादका व्यप्ियाद & ओर राष्ट- 
वादसे | गहरा सम्बन्ध है। व्यप्टियादसे तो इसलिए सम्ब 
है कि पंजीवाद व्यक्तिकी स्वच्छन्दता और स्वाथ बद्धिके स 
टिका हुआ है। प्रत्येक देशस प्रत्येक पंजीपति चाहता है कि 
में देशके सारे व्यावसायिक जीवनका एकमात्र अधिष्ठाता बस 
जाऊं । इसका परिणाम थह होता हे कि बड़े पंजीपति छाले 
पंजीपतियोंको खा जाते हैं। बड़ोंका मुकाबला छोटे नहीं कर 
कते । धीरे धीरे थोड़ेसे हाथांमें देशका सारा व्यवसाय आ 
जाता है। थोड़ेसे लोगोंका स्वाथ' बहुतोंके स्वार्थको कुचल देता 
है। यह बात एक उदाहरणसे स्पष्ट हो जायगी। भारतका 
ओद्योगिक जीवन अभी चार दिनका है पर अभीसे थोडसे 
लोगोंने इसपर कब्जा कर लिया हैे। कल कारखाने संकड़ों हैं 
पर उनपर किसी न किसी ग्रकारका नियन्त्रण थोड़ी-सी कम्प- 
नियोंका है । नामको वह कारखान म्व॒तन्त्र है पर उनकी पॉजीमें 
इन बड़ी कम्पनियोंने इतना हिस्सा ले रखा है. कि बह सर्वथा 
इनके पंजेमें है । “कांग्रेस सोशलिस्ट” के एक अद्ुुमें इस विपथपर 
श्री अशोक मेहताका एक लेख था। उसमें एक तालिका दी थीं 
जिसका छोटा रूप इस प्रकार हे-- 
__कम्पनीका नाम _]| कितने कारखाने उसके नियन्त्रणमें हैं. 





| ण्ड्यूयूल ऐण्ड कम्पनी ्‌ 
डड्ठडून तऋदसे रु 
भाटिस ऐण्ड कम्पनी न 
क्‍्टेवियस स्टील ० 

* पातासवपत्र80 ; रा | वगरपततबडा।, 


+ यह सब पुराने ऑँकन हैं। युद्धकालमे नये ऑकिड्रोका मिलया 
सुकर नहीं है। 
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कम्पतीका नाम कितने कारखाने उसके 
नियन्त्रणमें हैं । 

डे एण्ड कम्पनी [३४ 
जे एलुस आअावटसाटड १८ 
वबग डनलप ५७ 

व्ल्यूड एए्ड कम्पनी डे 
टाटा सस ऐण्ड कम्पनी १३ 
वामर छारी ऐण्ड कम्पनी की 


भारतक लगभग ४०० बड़े कल कारखाने छगभग ३० बड़ी 
कम्पनियांके नियन्त्रणुमें है। इन ३० मेंसे २७ की पँजी १ करोडसे 
अधिक है ओर इनमेंसे ६७ की ५ करोड़ से ऊपर है । अकेल्ले 
_ टाटा कम्पतीके नियन्त्रणमें लगभग ३० करोड़ रुपयेकी पंजी हे । 

यह तो स्पष्ट हो है कि ऐसे महापजीधघरोंके सामने छोटे 
व्यवसायी नहीं ठहर सकते । पर इनको इतनेसे परितोष नहीं है । 
जा यों ही बलवान हैं वह बलवत्तर बन रहे हैं। बड़ी बड़ी 
कम्पनियाँ एकमें मिल रही हैं। ऐसे सम्मिछनसे जो संस्थाएँ 
उत्पन्न होती हैं. उन्हें 'टुस्ट' या 'कम्बाइनः कहते हैं। उदाहरणके 
लिए बन एएड कम्पनी जिसकी अपनी पूँजी ३ करोड़ १५ लाख 
है, सार्टिम एण्ड कम्पनीसे मिलन गयी है । इसका परिणाम यह हे 
कि सभी दशा भें थोड़से व्यक्तियों, अथात्‌ इन बड़े ट॒स्टोंके सच्चा- 
लकींके हाथमे देशक सार आंद्रोगिक ओर व्यावसायिक जीवनकी 
बागडोर चली जाती हे । कपड़ा, बिजली, शक्कर, जहाज, रेल, 
काया, मदं।जनी--एसा कोई व्यवसाय नहीं हे जो इनके हाथमें 
न हो। पँजीशाही प्रत्येक राप्ट्को व्यावसायिक एकाधिकारको 
ओर ले जा रही हे । 
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यह बात यहीं समाप्त नही' होती | आरस्मसें पूंजीवाद आर 
राष्टवादका भी सम्बन्ध रहता है। अत्येक राष्ट्रके पृजीपति 
अपना भरता चाहते है फलतः उनसे दसर राष्टराके पंजीपतियांसे 
होड़ रहती हे। इसका जो परिशाम होता है उसपर अगले 
अध्यायमें विचार होगा। यह ग्रतिद्न्द्रिता अब भी जारी है. पर 
इसके साथ साथ एक दसरी ग्रवृत्ति भी देख पड़ रही है| पजी- 
शाही अब राष्टीयताको छोडकर अन्ताराष्टियताको ओर मुक रही 
है। प्रत्यक देशम तो बड़ी कम्पानिर्योा ऑर बड़े टस्ट ह ही. अब 
एक देशके टस्ट दसरे देशके टस्टोंसे मिल रहे है। भारतमें 
व्यवसाय करनेवाली वामर लारी ऐण्ड कम्पनी जिसकी पर्जी 
१ करोड ९५ लाख है लनन्‍्दनका अलंग्ज़ण्डर लाश एण्ड कम्पनां 
द्वारा नियन्त्रित है । ऐण्ड्यू यूल ऐण्ड कम्पनी जो ५४ कारखानों- 
पर नियन्त्रण करती हु, लन्दनकी यूल केटो एण्ड कम्पनीसे 
सम्बद्ध है | भत्ना भारत तो परतन्त्र देश है, यहाँ को विदेशी 
कम्पनियोंका ब्रिटिश कम्पनियोंसे सम्बद्ध होना कोई आश्रयक्ती 
बात नहीं है पर यही छीला सबत्र व्यापक है । स्वदेश विदेशक 
विचार छोड़कर बड़े बड़े टु॒स्ट मिल रहे हैं, आर अन्ताराष्टिय 
ट॒स्टोंकी सश्टि कर रहे हं। एक ही। उदाहरण पर्याप्त है। आज 
रूस और दो एक अन्य देशोंको छोड़कर सारी प्रथ्वी भरमें मिद्री- 
के तेलका व्यवसाय स्टण्डड ऑयल कम्पनी ओर रॉयल डच 
कम्पनीके हाथमें हे। यह दोनों ही अन्तार्राष्टिय टस्टा है ओर 
छोटी बड़ी कई सो, स्यात्‌ कई हजार कम्पनियोंका नियन्त्रण 
करते हैं। अभो तो इनमें आपसमें प्रतिस्पद्धां है इसलिए कऋुछ्ल 
रक्षा हो रही है पर यदि यह दोनों मिल जायेँ तो बेचारे ग्राहक 
को कोन बचायेगा। गरीब या अमीर जिसके घर एक पेसेका 
भी मिद्टीका तेल जलता होगा वह इनकी मटरटीमें रहेगा। मँह 
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माँगा दाव छेगे । प्राचीन कालमें कभी कभी कोई राजा! किसी 
व्यापारीकों अपने राज्यमें किसी वस्तुके बेचनेका एकाधिकार 
दे दिया करता था पर पृजीशाहीका दिया हुआ यह एकाधिकार 
उससे कहीं व्यापक ओर भयहूर है | यह स्मरण रखनेकी 
बात है कि इन टस्टोंका जन्म चाहे किसी उद्योग-विशेषसे हुआ 
हो पर इनकी विपुर पूँजी एक ही उद्योगमें बँधी नहीं रह 
सकती । वह धीरे घीरे सभी व्यवसायोंको अपने घेरेमें 
लानेका प्रयत्न करेगी ओर जो उसका मुकाबिला करेंगे उनको 
कुचछ डालेगी । इन महाट्स्टोंकी बात तो जाने दीजिये, 
भारतमें ऐंड्यू यूछ ऐण्डको इतने प्रकारके व्यवसायोंपर नियन्त्रण 
करती है-- 


पढुआ चाय कोयला यातायात शक्कर बंक विभिन्न--कुछ जोड़ 
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किसी एक देशके छिए भी यह सोचनेकी बात हो सकती है कि 
बह कोयला, लोहा, यातायात जेसे मूल उद्योगोंकों थोड़ेसे छाभ- 
लोलुप व्यक्तियोंकों सॉपकर अपनेकों उनका दास बना देगा। 
पर यदि थोड़से मनुष्य, जिनका एक मात्र उद्देदय अपना छाभ 
है, प्रथण्वी भरके मुख्य मुख्य व्यवसायॉपर नियन्त्रण ग्राप्त करके 
अन्ताराध्रिय जगत॒को अपना शुल्ञाम बना सके तो यह तो बड़ो 
ही शोचनीय अवस्था होगी। लोग इस भयको देख रहे हैं ओर 
पूजीवादके इस विकासको, जिसमें वह व्यप्टिवादसे अन्ताराष्ट्रिय 
कि ] हे $ मु शत 
एक्राथिकारकी ओर बढ़ रहा हे, सशंक हृष्टिसे देख रहे हैं । 
बड़ी बड़ी सरकारें इन प्रबल टस्टॉंसे घबराती हैं । अमेरिकामें 
किसी किसी राष्ट्रपतिने इनसे टक्कर लेनी चाही पर यह ज्योंके 
त्यों बने हुए हैं; इनका बल टूटा नहीं । यह भी पूँजीशाही 
ओर पूजीवादका एक स्वगत उच्छेदक हे । ह 
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इसका राजनीतिपर विचित्र परिणाम होगा। जबतक पूजी- 
शाही राष्ट्रीय सीमाओंके भीतर आवद्ध है, तबतक तो एक राष्ट्रक 
पँजीपति अपना प्रभाव लगाकर उस राष्ट्रको अपने स्वाथके लिए 
कभी कभी दसरे राष्रसे छड़ानेका प्रयत्ल करते है पर अब तो 
अन्ताराधिय गुट अपने स्वार्थके लिए राष्ट्रोकी छड़ा देंगे । इन 
अन्ताराष्रिय पजीपति गुटोंमें सभी देशोंके पजीपति होंगे । युद्ध 
होनेसे तेल, लोहा, हथियार आदिकी बिक्री अधिक होगी, मुनाफा 
खब होगा । अपने रुपयेका पूरा जोर लगाकर यह छोग राष्ट्रोंको' 
लडायंगे । व्यथ लाखों मरें-कटेंगे पर कोई जीते कोई हारे इनको 
मुनाफा मिलेगा । मुनाफा लेनेवारोंमें विजित ओर विजेता, दोनों 
देशोंके पंजीपति होंगे। बड़ी कम्पनियोंकी ऐसी करतृतांका इस 
छलडाईसमें सप्रमाण मण्डाफोड हआ है । 


कथा यहीं नहीं समाप्त होती । एक ओर प्रवछ उच्छेदक हे 
जो पेजीवादकी जड़ खोद रहा हैं, इसका कट अनुभव सभी 
बड़े पजीवादी देशांकों हा रहा हे । इसका बहत अच्छा उदाहरण 
ब्रिटन आर भारतके सम्बन्धसे मिल सकता हे । ज॑सा कि हमने 
देखा है भारतके पुराने उद्योग तो प्रायः सब नए्ट हो गये । 
कुछ कोरी-जुलाहे कपड़ा भत्ते ही तेयार कर ले पर सूत बह भी 
घिदेशी हा लगाते ७। महाजनी आर दकानदारी ता रह गयी 
पर कोई ऐसा व्यवसाय नहीं रह गया जिससे प्रचुर मात्रा 
पण्य उत्पन्न होते। परन्तु ब्रिटेनके कुछ पेंजीपतियोंने देखा कि 
भारतमें मजदरी सम्ती है । यदि भारतमें कारखाने खोल जायें 
तो ढलाईका खच भी बच जाय ओर माल सस्ता पड़नेस खब 
विके | अतः कुछ अंग्रजांने भारतमें कपडके कारखाने 
खोले । यह बात त्रिटेनके कारखानेंदारोंकों खली । अतः 
आपसमें सट्ढप शुरू हुआ । एक ही घर, ब्रिटिश पेजीशाही, में 
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कलह, उत्पन्न हों गया। जो कारखाने भारतमें खुले उनके तथा 
रेलवे आदिके लिए भारतमें एप्लिनियर ओर कल कारखानोंकी 
देख रेख कग्ने तथा मशीनोंकी मरम्मत ओर उनके कल-पुर्जोको 
बना क्षेनेके योग्य डिलपी सी तयार हो गये। यह सब बातें 
ब्रिटेनके हितके विरूद्ध थीं। ऐसे ही हित-संघषके फलस्वरूप 
ब्रिठेनके हाथसे अमेरिका निकला था। अमेरिकन उपनिवेशके 
निवासियोंने जब देखा कि उनको पितृभूमि ब्रिटेन, अपने आर्थिक 
स्वाथंके लिए उनको दबाना चाहती है तो वह लड़कर स्वतंत्र ही 
हो गये । 

इधर बीचकी दलालीकी बदोलत बहुतसे भारतीयोंके पास 
भी रुपया हो गया था। कच्चे माल, जेसे रुई या अन्नको गाँव 
गाँवसे बटोरकर अंग्रेज व्यापारियोंके हाथों बेचनेवाले भारतीय 
आदइतिये ही थ। इसी प्रकार अंग्रेज ब्यापारियोंसे तैयार माल 
जेसे कपड़ा, थाक मोल लेकर गाँव गाँव भेजनेबाले भी भारतीय 
ही थे। रेल इत्यादिके बड़ अहलकार भले ही अग्नेज हों पर 
ठेकेदार भारतीय होते थ। एसे छोगोंके पास रुपया जमा हो 
जाना स्वाभाविक था और यह छोग उसे पंजीके रूपमें कहीं 
छगाना चाहते थ। इसका सुयोग मिल गया। ब्रिठेनमें जो 
कारखाने मशीनांकों बनाते थे उनको ग्राहक चाहिये थे। उनके 
सारे भालकी खपत ब्रिटेनमें ही तो हो नहीं सकती थी। अतः 
उन्होंने इन भारतीय रुपयेवालोंके हाथ मशीनें बेचनी शुरू की । 
फल्तः भारतीयाोंने भी कपड़ेके कारखाने खोले । अंग्रज सरकारने 
जब अंग्रेजोंको भारतमें कपड़ेकी मिल खोलने दीं तो मार- 
तीयोंको किस मुँहसे रोकती ? अनेक कठिनाइयोंका सामना 
करके भी इस व्यबसायमें पर्याप्त मुनाफा हुआ ओर कपड़े की 
मिलोंकी संख्या बढ़ती ही गयी। जिस किसी गआन्‍्तमें रुई 


9८० समाजवाद 


पैदा होती है या सुभीतेसे पहुँच सकती हैं. वहीं सूत कातने या 
कपड़ा! वनानेकी मिलें हैं। इससे ब्रिटेनके वस्र व्यवसायको बड़ा 
धक्का पहुँचा ह। पर भारतीयांने केवल कपड़ेके व्यवसायमें हो 
हाथ नहीं डाला हैे। धीरे धीरे चाय, कोयला, दियासल्थाई, 
चूड़ी, शीश ऐसे कई रोजगारोंमें भारतियोंका काफी हाथ हे । 
लोहेंमें तो टाटाने एक प्रकारका एकाधिकारसा प्राप्त कर लिया 
हैं। अबतक जहाज' चलानेवाली कम्पनियाँ भी कई हो गयी 
होतीं ओर दूर देशोंतक न सही पर भारतके तटपर एक स्थान 
से दूसरे स्थानतक यात्रा ओर माछ ले जानेका व्यवसाय तो 
पूरा ही भारतीय हाथोंमें आ गया होता पर सरकारने ऐसा होने 
नदिया। फिर भी ज्यों ज्यों भारतके पेंजीपति बलवान होते 
जाते हैं त्यों तवयों सरकारको भी उनसे दबना पड़ता है ओर ब्रिटिश 
पजीपतियोंको जो अबतक भारतकी अपनी आसेटभूमि समभते 
थे इनके साथ सममकोता करना पड़ता हैे। आजकल अंग्रंज 
ओर भारतीय व्यवसाइयोंमें फिर बातचीत चल रही है। भार- 
तीय व्यवसायी भारतमें तो अपना माल बंचते ही हैं, थोड़ा 
बहत माछ विदेशांमें भी बचते हैँ आग इस प्रकार भी अंग्रेज 
व्यवसायियोंका हानि पहुँचाते है । 
यह सब इसोलिए हुआ कि पर्जीशझाहीके भीवर पघुनर्क 
भाँति एक उच्छेदक लगा हुआ हे । कपड़का व्यवस्ताया भी 
पजीपति है, मशीन वनानेवाला भी पेंजीपति है। दोनां ब्रिटिश 
व्यसायको उन्नति चाहते है ओर अपना मुनाफा चाहते हैं। 
र एकका हित दूसरेके हितका विरोधी हे। जहाँ मशीन 
बिकती है वहाँ कपड़ेवालकी जड़ कटती हे पर मशीन वाला 
बिना मशीन बेचे रह नहीं सकता। अतः पँजीशाही अपना 
शात्र आप ही पैदा करती है। एक भारतमें ही नहा. सारा 
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प्रथ्वी पर पूजीशाही अपने हाथों अपना शिरच्छेद करती 
जाती है। 

पर पूजीशाही भिन्न भिन्न प्रकारके माल बेचकर ही अपना 
गला नहीं घोटती । उसकी पूँजी भी उसके लिए घातक हो 
जाती है । कारखानेवाल माल तो बेचते ही हैं, बड़े बड़े पँजीपति 
विशेषतः महाजन ओर बेंकर दूसरे देशोंमें अपना रुपया लगाकर 
वहाँ के ही व्यवसायियोंकी सहायता करते हैं। भारतमें ही 
अंग्रेजोंका इस श्रकार करोड़ों रुपया लगा हुआ है। दूसरे बहुतसे 
उदाहरण हैं। चीन, तुककीं, कई देशोंमें ऐसा हुआ हे। कल- 
कारखाने उसी देशवाले खोलते हैं, वही चलाते हैं पर पँजीका 
बहुत बड़ा भाग विदेशी लगाते हैँ। नामको यह व्यवसाय 
स्वदेशी होते हैं. पर इनके मुनाफेसे बहुतसा रुपया प्रतिवर्ष 
व्याजके रूपमें बाहर चला जाता है। अस्तु, यह तो होता हे 
पर इसके साथ ही धीरे धीरे इन देशोंका व्यवसाय सुदृढ़ होता 
जाता है ओर यह अपने पॉवपर खड़े होने लगते हैं। इसका 
परिणाम यह होता है कि यह उन देशोंसे जिनसे पहले माल 
मँगाते थे, माल मँगाना बन्द कर देते हैं। रुपयेवाले रुपया 
घरपर रब नहीं सकते इसलिए उसे ऐसे देशोमें लगाते हैं. जिनके 
पास स्वयं रुपया नहीं हे परन्तु इसका परिणाम यह होता है कि 
वह अपने देशके व्यव्षसायके लिए प्रतियोगी खड़ा कर देते हैं 
आर इस प्रकार अपनी पूँजीके सोतेकी सुखानेका भी आप ही 
आयोजन कर लत हैं । ब्रिटेन ओर अमेरिकाकोी इसका अनुभव 
है। जहाँ पेंजी लगाते हैं वहाँ किसी न किसी युक्तिसे अपना 
प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष रूपका राजनीतिक अधिकार रखनेका प्रयत्न 
किया जाता है ताकि रुपया डूब न जाय पर इसका निश्चय नहीं 
हो सकता। युद्ध था अन्य किसी राजनीतिक उथलपुथलके 
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द्वारा ऐसे दबे हुए देश हाथसे निकल जाते हैँ ओर अपन 
देशके व्यवसायको ज्ञति तो पहुँचती ही हे, रुपया भी डूब 
जाता है । 
यह' बातें पंजीवादके साथ जन्मसे हो लगा हुई हैं। जब 
मुनाफा होगा तो पँजी बढ़ेगी ओर उसे कहीं न कहीं लगाना 
पड़ेगा । जो देश अपने अधीन हैं उनमें तो अपनी ओरसे भी 
कल कारखाने खोले जा सकते हैँ पर स्वतन्त्र देशोमें रुपया 
लगाना ही सुकर होता है । इन दोनोंमेंसे कोई भी वात 
की जाय, अन्तमें अपना ही नुकसान होता है। इस प्रकार हम 
देखते हैं कि पंजीशाही जिधर पाँव बढ़ाती हे उधर ही वह अपने 
गिरनेका आयोजन करती हे । 
पूँजीशाहीके और भी एकाध दोप विचारणीय हैं। 
पूँजीवादके अनुसार यह आवश्यक हें कि देशकी खानोंपर 
पंजीपतियोंका अधिकार रहे। वही खानोंमेंसे कोयला, तेल, 
लोहा, तॉबा आदि सामग्री निकाझे ओर वही उसे कच्चे रूपभ॑ 
या उससे दूसरी चीजें बनाकर बेचें। पर यह स्मरण रखना 
चाहिए कि खनिज पदाथ मूली बंगनकी भाँति ग्रतिवप नहीं पेदा 
होते। जिस देशमें जितना कुछ खनिज हैं उतना ही ह। अत 
उसकी रक्षा होनी चाहिये नहीं तो थोड़ दिनांमें खत्म हो जायगा 
ओर बादमें आनेवालोंको कुछ न मिलेगा | पर यह रक्षा पेर्जीपति 
| कर सकता। उसको तो मुनाफा चाहिय, आजसे पचास 
सो व पीछे जो लोग पैदा होंगे बह क्‍या करेंगे, इससे उसका 
कोई सरोकार नहीं हू। वह चाहेगा कि खानांको यथासम्भव 
खाली कर डाले। यह बड़ा भारी भयस्थल हे। यह दादा 
काल्पनिक नहीं हे । अभी कुछ ही वप हुए अमेरिकार्भ इसका 
शक रूप देखा जा चुका है। वहाँ तलकी कुछ खाने इसलिए 
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सुरक्षित थीं कि यदि राष्ट्रपर कोई विपत्ति पड़ तो नौ-सेनाके लिए 
उनमेंसे तेछ निकाछा जाय। यों उनमेंसे तेल निकालनेका ठेका 
क्रिसीकों नहीं दिया जाता था। पर कुछ पजीपतियोंने छाख्रों 
रुपया रिश्वतमें खच करके उनपर कब्जा प्राप्त कर लिया | 
अकस्मात्‌ भेद खुल गया ओर उनके हाथोंसे खानें निकल गयीं | 
उनमेंसे कुछको जुमाना देना पड़ा, कुछ सरकारी अहलकारोंकों 
दण्ड मिला, पर इससे पूँजीशाहीका कोई विशेष नुकसान 
नहीं हुआ | 

यह एक उदाहरण मात्र हे पर इससे यह स्पष्ट हो जाता है 
कि पूजीशाही कहाँतक जा सकती है। देशहित, सन्ततिहित 


या इस प्रकारकी कोई बात उसको रोक नहीं सकती । उसको 
मुनाफा चाहिये। 


परन्तु ऊपर जा कुछ लिखा गया है उससे यह भी स्पष्ट है कि 
पंजीशाही बहुत दिन टिक नहीं सकती। उसका जन्म पँजी 
बादसे हुआ हैं परन्तु पूँजीवाद स्वगत उच्छेदकोंसे भरा पड़ा 
है । उसके विकासके साथ साथ ही इन उच्छेदकोंका विकास 
आ है । जबतक नये नये बाजार और उद्योग-व्यवसायमें पिछड़े 
४7 देश मिलते गय तबतक तो उच्छेदक किसी न किसी प्रकार 
दबते गये पर अब एसा सम्भव नहीं है। ऐसा प्रतीत होता है 
के यह पंर्जीशाहाका अन्त करके छोडंगे। पर इनसे लड़नेका 
प्रयत्न प्रागपणसे किया जा रहा है आंर इस प्रयत्नमें पँजीशाही 
जगतकी सबशान्तिकों ध्वस्त कर रही है । 
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हिन्दीमें साम्राब्यशाही प्रचलित शब्द नहीं है, साम्राज्यवाद 
ही प्रायः सुन पड़ता है। परन्तु इसमें भी वही आपत्ति है जो 
हमने पूजीवादके सम्बन्धमें दिखायी थी। साम्राज्यवादः 
यह ध्वनि निकलती है कि यह कोई सिद्धान्त है। वस्तुतः यह कोई 
विशेष सिद्धान्तकी बात नहीं है, आजकलकी एक वस्तुस्थितिका 
नाम है । उस वस्तुस्थितिको “साम्राज्यशाही? + कहना ही अधिक 
ठीक प्रतीत होता है। हिन्दीमें' इस अथके णक ही अंग्रेजी 
पय्यायके कारण नामकरणकी कठिनाई उत्पन्न हुई हे । 
साम्राज्यशाहीकी बहुतसी परिभापाएक्री गयी हैं। उन 
बके यहाँ देनेकी आवश्यकता नहीं हे । पर उन सबका निचोड़ 
यह है कि साम्राज्यशाही वह अवस्था है जिसमें पंजीपति 
राजशक्तिकी सहायतासे दूसरे देशोंमें आर्थिक जीवनपर नियन्त्रण 
करते हैं। इस विपयपर बहुत बड़ा साहित्य मौजूद हैं। इसमें 
सबसे प्रामाणिक पुस्तक लेनिनकी “इम्पीरियलिज्मः हे । 
साम्राज्य तो पहले भी थे। अशोक, समुद्रगप, हपबधन, 
अकबर सभी सम्राट थे पर उन दिनांके साम्राज्य आजकल 
जसे न थें। सभी सभ्य ओर अद्भसमभ्य देशोंकी आ्थिक स्थिति 
प्रायः एकसी थी । सामन्त सरदारोंके हाथमें अधिकार था | जब 
को$ राज्य कुछ चलवान होता था या वहाँका नरेश महत्वाकांच्ी 
होता था तो अपनी मान ओर अधिकास्-वरद्धिके लिए 
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पड़ोसके राजोंपर आक्रमण किया जाता था। यदि शक्ति हो तो 
शरतकालके आरस्भमें सीमोज्लज़्न करना राजाका धम्मे माना 
जाता था। महत्वाकांक्षी राज किस प्रकार मित्रों ओर तटस्थोंका 
चक्र बनाये, इसके लिए शाजनीतिके प्राचीन ग्रन्थोंमें बहुतसे 
नियम बताय गये हैं। जब कोइ हृढ साम्राज्य स्थापित हो जाता 
था तो व्यापार व्यवसायकी भी वृद्धि होती थी ओर विजयी 
राजकों कई ग्रकारके लाभ, जिनमें आर्थिक छाभ भी अन्तगेंत 
है, होते थे परन्तु साम्राज्य बढ़ानेके प्रयत्नका मूल प्रेरक विजिगीषा 
ही होती थी । मध्य शशियासे कई जातियाँ आर्थिक कारणोसे 
प्ररित होकर अपना मूलस्थान छोड़कर दुसरे देशोंमें गयीं ओर 
इनमेंसे कइ्योंने साम्राज्य भी स्थापित किये पर इनका उद्देश्य 
साम्राज्य स्थापित करना नहीं था। साम्राज्य तो पीछे स्थापित 
हुए । जब यह घरसे निकलीं उस समय तो इनको केवल दूसरे 
घग्की तलाश थो । 


आजके साम्राज्य--जेसे ब्रिटिश, फ्रेश्न, जापानी, इंटालियन 
साम्राउयअ--द सर ही ढद्धक हैं। यह कोरी शान शोकतके लिए 
नहीं स्थापित किये गये हैं। इनका उद्देश्य आर्थिक हे। आज 
साम्रास्यक पीछे साम्राज्यशाही होती हे ओर साम्राज्यशाही तभी 
सम्भव होती है जब वेश्य वरगके हाथमें राजकी लगाम' आ 
जाता ह | 

हमने ऊपर कहा है कि साम्राज्यशाहीका तात्पय यह है कि 
एक देहाके पेजीपति देसरे देशकें आर्थिक जीवनका नियन्त्रण 
करें। इस निन्त्रणके कई स्वरूप हैं, जसे उस देशके उत्पन्न 
करने माल ( अन्न, तेलहन, रूई इत्यादि ) को अपने ही हाथ 
बिकने देना ओर वह भी सस्ते दामोंपर, उस देझमें अपने हंते 
देशके बने मालकों बिकने देना चाहे वह भहँगा भी हो, उस 
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देशके रोजगारमें अपना रुपया छगाना ओर इस प्रकार ब्याजमें 
वहाँ से बड़ी रकम वसूल करना, अपने देशकी बढ़ी हुई जन- 
संख्याकी उस देशमें बसा देना और उपजाऊ भृभागोंकों अपने 
जातिवालोंके कब्जेसें देकर वहॉँवालोंको मजदरोंकी परिस्थिनिमें 
गिरा देना । 


साम्राज्यशाही पजीशञञाहीका अवश्यम्भावी परिणाम 8 | जो 
लोग पूँजी लगाकर मुनाफेके लिए व्यवसाय करते है उन्हें 
बाजार चाहिये ही । केवल अपने देशके बाजारसे तप्रि नहीं 
होती क्‍योंकि आपसकी ग्रतियोगितासे भरपेट ज्ञाभ किसीको 
नहीं होता । इसलिए बाहर बाजारकी खोज होती है। यदि सब 
देश एकसे बलवान ओर उन्नत हों तो बाजार सुगमतासे नहीं 
मिल सकता, इसलिए जो दु्बल होते हैं उन्हें ही दबानेका 
प्रयत्न किया जाता है। व्यवसायी अपने प्रयत्नसे ऐसा कर नहीं 
सकते, इसलिए उनके देशकी सरकारें, जिनपर व्यवसाइयांका 
काफी प्रभाव रहता है, इस काममें अग्रसर होती हैं । इसीलिए 
यह प्रतियोगिता बड़ी भीषण हो जाती हे । जब किसी एक देद्ा- 
पर दो या दोसे अधिक पेजीवादी देशांकी आँख गड़ती हे, 
अथात्‌ दो या दोस अधिक देशॉंक पजीर्पात उसपर नियन्त्रण 
करनेके इच्छुक होते हैँ ता इस सप्नपक्रा निबटारा तलवार हा 
कर सकती है। कोई न कोई बहाना छढ़ लिया जाता है| पर 
पजीपति स्वयं तलवार नहीं चलाते | देशभक्तिकी लम्बी चोड़ी 
वातें सुनायी जाती 6 ओर देशपर विपत्तिका भय दिखलाया 
जाता है। इस प्रकारके भूठे भ्रचारसे उत्तेजित करके लाखों 
मजदूर ओर किसान जिनको किसीसे द्वरेप नहीं आर न विजयसे 
कोई लाभ उठाना हे, कटवा दिये जाते हैं। सारे देशकी घन- 
जन शक्ति इन थोड़ेसे अथलोलुपोंके स्वार्थपर आहुति कर दी 
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जाती है। जसा कि संयुक्त राजके आभ्यन्तर विभागके एक 
भूतपूब मन्त्री श्री फ्रढक्छिन लेनने एक अवसरपर कहा था यदि 
ने केवल व्यक्ति वश्चन अपनी सरकारोंफे द्वारा स्वयं राज आर्थिक 
प्रतियोगितामें' भाग छेगे आर अपनेको महाजनोंकी कोठियों या 
कारखानांका रूप दे छेंगे तो फिर व्यापारिक प्रतिह्नन्द्वितासे 
उत्पन्न निरन्तर मंगड़ोंके शान्त होनेकी आशा नहीं की 
जा सकती ।! | 
आर्थिक नियंत्रणु करनेके कई साधन हैं। इनमें सबसे 
सीधा ओर पुष्ट यह है कि उस देशका शासन अपने हाथमें आ 
जाय अर्थात वह अपने राज्यमें मिछा लिया जाय। ब्रिटिश 
साम्राज्य इसका उत्कृष्ट उदाहरण हे। भारत इसीलिए ब्रिटि 
साम्रास्यमें है कि उसका आर्थिक शोषण वे-रोकटोकके हो सके । 
हसी उद्देटयसे इटलीने अबीसीनियाकी चिर्कालीन स्वाधीनताका 
अपहरण किया था ओर जापानने चीनके मंचूरिया आन्तको 
हजम कर अन्य प्रास्तोंपर कब्जा करनेके लिए सात वर्षसि 


यद्ध ठान रखा था। स्वतन्त्र कोरियाकों वह इसके पहले ही साफ 
कर चुका था | र्िम मै 5 
जासन अपने हाथमें आने पर शासित देशको आधिक 


व्यवस्था किस प्रकार उलट पुछट कर दी जा सकता हूं इसका 
उदाहरण भी भारतसे ही खूब मिंछठ सकता हैं। स० ९८७१ में 
अन्तिम मराठा युद्ध समाप्त हुआ ओर पंजाब छोड़कर सारे 
भारतमभे कम्पनीका शासन सुदृढ़ हो' गया। इसके २० वषक 
भीतर ही दोना देशाक उयापार-व्यवसायका क्‍या स्वरूप हा 
गया वह देखने योग्य ह । 
भारतसे कितने थान सती कपड़े गये ब्रिटेनसे कितने थान जाये 
सं० (८७१ /२,६६,६०८ ५८,श्०्८ 
सं० १८र्दम ३,६६,०८६ ४,१७,७७,९५७० 


व समाज वाद 


भारतसे ब्रिटेन गये कपड़ेका मूल्य ब्रिटेनसे आये कपड़ेका मूल्य 

सं० १८७० १,६४५,००,०००) ३,७७,५००) 

सं० श्प्प्प्प्छ प्‌ ८०,८०० ०) ६०,००,८०८०० ) 20. 

यह परिवत्तव हुआ कसे ? भारतका जगठ्मसिद्ध वखूयव- 
साय किस प्रकार नष्ट किया गया, उसे कोई भारतीय जल्दी भूल 
नहीं सकता पर यहाँ उस करुणकथाको उुहरानेकीा आवश्यकता 
नहीं है। इतना ही स्मरण रखना पर्थ्याप्त हे कि ब्रिटेनसे 
आनेवाले सूती ओर रेशमी कपड़ेपर ३॥) सकड़ा ओर ऊनी 
कपड़ेपर २) सेकड़ा जकात छी जाती थी पर ब्रिठेनमें' भारतके 
बने हुए सूती कपड़ेपर १०) सकड़ा, रेशमी कपड़ेपर २०) सकड़ा 
ओर ऊनी कपड़ेपर ३०) सकड़ा जकात लगती थी । 

यह शोषणकी धारा अभी बन्द नहीं हुई हे। अपने 
उद्योगधन्धोंके नष्ट हो जाने पर भारतकों हटठात्‌ कृपिप्रथान देश 
वनना पड़ा। पहले वह केवछ अपने खाने भरको अन्न उत्पन्न 
करता था। अब उसे बाहरसे आनेबाले माछलका मूल्य चकाना 
पड़ता है। इसलिए न केवल अन्न परन्तु अन्य वस्तुएँ भी बाहर 
भेजनके लिए उत्पन्न करनी पड़ती है। फिर भी आजकल पृणा 
नहीं पड़ता । पिछले कई वर्षमिें देशमें जहाँ जो कुछ सोना पड़ 
था वह खिचकर बाहर चढल्ा गया तब कहीं जाकर क्रय-विक्रयका 
हिसाब वरावर हुआ। अन्य देश सोनेका सख्बय करते है पर 
भारत अपनी अथनीतिका आप विश्वाता नहीं हे अतः व 
सोना बाहर भेजता हे। सोना कितना गया इसका अनुमान 
इसीसे हो सकता हे कि सं० ९७८७ में ४८ कगोडका ओर 


अकिनक बज उरकिकन+ वेसका 


8 यह आंकड़े डा० अहमदको एग्रेर्सिसग प्रान्डम इन हन्डियास 
लिये गये हं। यहां सुविधाके लिए एक पोन्ड पम्द्रह रवयक अरगतर भाने 


#*७ | 


लिया गया 
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१८७० में उससे भी बढ़कर ६८ करोड़ ३१० छाखका सोना गया । 
यह कहना अनावश्यक होगा कि इसका बड़ा भाग सीधे 
ब्रिटेन गया | जरासा कलम फेर देनेमें सरकार करोड़ाका वारा- 
न्‍्यारा कर सकती है। भारतीय लोकमतक्ा कहना यह है कि 
पौंड और रुपयेके विनिमयमें' सरकार हस्ततक्षप न करे। पाण्ड 

जितना सोना है ओर रुपयेमें जिंतना चाँदी हे उसके हिसावस 
भाव आप ही ठीक हो जायगा | दो देशोंके सिक्कों एसा ही 
होता है। पर यदि कुछ स्थिर करना ही है तो १ पोण्ड १५) के 
३ राबर साना जाय । सरकारने ब्रिटिश हितोंके रक्ताथ जबबस्ती 
उसे १३।-) का मान लिया है । 


साम्राज्यवादी देश अपनी नीयतको साफ शब्दोंमें नहीं व्यक्त 
करते | प्रायः यही कहते हैं. कि यहाँ के निंवासी अपनी प्राकृतिक 
सम्पत्तिका उपयोग नहीं कर रहे है। हम उसको मनुष्यमात्रके 
हिंतके लिए उपयोगमें ज्ञायगें ओर इस लोगोंकी आशिक तथा 
सांस्कृतिक उन्नति करेंगे। करनेको दोनों बातें की जाती हैं । 
जज्गल कटने छूगते हैं, खती जोरोंसे होने लगती हे ओर खाने 
खुदने लगनी है | शिक्षालय, नास्यशाला, सिनेमाहाल खुल जात 
हैं। मूल निवासियोंको नये नये शोक सिखाये जाते हैं. ताकि ये 
अपने स्वामियोंकी बनायी वम्तुओंकी मोल ले। इस बातका भी 
प्रयत्न किया जाता हे कि उनके पास चार पेसा रहे ताकि बह 
बाहरसे आयी वम्तओंको मोल ले सके पर इस बातकी परी 
चेष्टा की जाती है कि वह कोई ऐसा व्यवसाय ने करे जिससे 
उनके प्रभ्ुओंकों ज्ञति पहुँच सके । 


दूसरे देशकों अपने राज्य' म॑ मिला लेना तो आथिक निय- 
न्त्रणका प्रमुख ओर प्रत्यक्ष साधन है ही पर क्रभी ऐसा करना 
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। 


उचित नहीं प्रतीत होता । ऐसी अवस्थामें अप्रत्यक्ष साधनोंसे 
काम लिया जाता हे। एक साधन ग्रभावज्षेत्रोंका$ स्थापित करना 
है। सं० ९6७१ के महायद्धके पहिलेका फारस इसका अच्छा 
उदाहरण है । बिना फारस सरकारसे पूछ रूस ओर ब्रिटेनने 
आपसमें समझोता करके फारसको दो अधिकारत्तत्रमें बॉट 
लिया था। इसका तात्पय्य यह था कि उत्तर फारसका अथिक: 
शोषण रूस ओर दक्षिण फारसका ब्रिटेन करे । उत्तरमें रूसमे 
अपने हितोंकी रक्षाके लिए सनिक रख छोड़े थे दक्षिणमें 
ब्रिदेननमे । दोनों मिलकर फारस सरकारको दबा रहे थे कि अपनी 
पुलिस ओर सेनाका सुधार करो। इसका मतलब यह था कि* 
पुलिस ओर सेना सुशिक्षित हो जाती ओर उनके अफसर अंग्रज' 
तथा रूसी होते । नामको राष्ट्रीय होते हुए भी वह इन 
विदेशियोंके इशारपर नाचती । फारस बेचारने अपनी आर्थिक 
दशा सुधारनेके लिए एक अमेश्किन श्री शुस्टरकों बुलाया पर 
यह बात अंग्रेज ओर रूस सरकारोंकों पसन्द न आयी। 
शुस्टरको लोट जाना पड़ा । उनकी लिखी “द स्ग्क्ललिद्ग 
आधब पशिया? ( फारसकी गलाघटाई ) तत्कालीन अवस्थापर 
अच्छा प्रकाश डालती है। फारसको इन्हीं दोनों सरकारोंसे 
ऋण लेनेके लिए विवश किया जा रहा था। इन्हींके रुपयेसे 
रेल चलती । तेलकी खानोंका ठेका बड़ी ही सस्ती शर्तेपिर एक 
अंग्रेज कम्पनीको देदिया गया। इस अकार जकड़ जाने पर 
स्व॒तन्त्र कहछाता हुआ भी फारस इन दोनोंके हाथोंसे कदापि न 
निकल पाता | परन्तु माहायुद्धने उसे अवसर दे दिया। अंग्रेज 
आर रूस दोनों लड़ाईमें लग गये । युद्धके बाद रूसकी नयी 
समाजवादी सरकारने स्पष्ट कह दिया कि हम साम्राज्यशाहीके 
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विरुद्ध है अतः फारसमें हमारा कोई प्रभाव क्षेत्र नहीं है। अब 
अंग्रेजांके लिए कोई बहाना नहीं रह गया। इनको भी हटना 
पड़ा । फारसके प्राण बच गये पर इस ससय वह फिर संकटमें 


ह। उसके तंत्रकों लालचसे रूस, त्रिटेन और अमेरिका विशेष 
कर रूस, उसे सतृष्ण हृष्टिसे देख रहे है । 


तासरा उपाय सरचक्ुंशण%क स्थापित ऋरना ह। सरक्षण॒का 
अथ यह है कि संरक्षित राज अपने आशभ्यन्तर शासनमें तो 
स्वतन्त्र हूं किन्तु परराजोंसे उसका कोई प्रत्यक्ष सम्बन्ध नहीं 
रह जाता | यह उसके संरक्षकके हाथमें रहता हे । भीतरी 
शासनको स्वाधीनता भी कागजी वस्तु हे । इसमें अनेक प्रकारकी 
रुकावट होती हें। उसको संरक्षककी इच्छाके अनुसार सारा 

सन चलाना पड़ता हे। मिस्रमें इसका अच्छा उदाहरण 
मिलता हे । पिछले महायद्धके छिडनेके समयतक मिस्र नामकों 
तुक साम्राज्यका अद्भ था। उसके नरेशकी उपाधि खदीब थी । 

युद्ध छिड़ने पर अंग्रेजों के कहनेसे मिख्नने अपनेको स्वतन्त्र घोषित 
किया ओर तत्काल ही अंग्रजोंने उसे अपने संरक्षण ले लिया । 
नामको प्रत्येक विभागके ऊपर शक मिस््री सन्‍्त्री होता था पर 
उसके साथ अंग्रेज परामशंदाता लगे रहते थे। इनको सट्यह 
साननो पड़ती थी। पुलिस और सेनाके अफसर अंग्रेज थे 
ओर राज्यमें कई जगह अंग्रेजी सेनाकी छावनियाँ थीं। बहुतसे 
व्यवसाय अंग्रेजोंके हाथमें थे ओर सरकार अंग्रेजी ऋणसे 
लदी थी । 


संरक्षित राजोंकी दो अवस्थाएँ हो सकती है । कभी कभी 
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तो बह संरक्षकके चंगुलसे निकल आपे हैं। मिस्रके कुछ ऐसे 
ही लक्षण देख पड़ते है.। परन्तु बहुधा वह संरक्षक कण्ठके 
नीचे ही उतर कर रहते हैं। जापानियोंने पहले कोरशियाको 
चीनके ग्रभुत्वसे निकालकर स्वतन्त्र राज कहा, फिर अपने 
संरक्षणमें लिया ओर अन्तर्मं उसे जापानी साम्राज्यका अक्ल 
बनाकर ही छोड़ा । 


कभी कभी संरक्षण मी नहीं स्थापित होता। जिस दुबंल 
राजपर कुहृष्टि पड़ जाती है, उसको दबाकर यह अधिकार प्राप्त 
कर लिया जाता हे कि हम तुम्हारे आय व्ययका निरीक्षण 
किया करेंगे। संयुक्तराज इस विद्यामें बड़ा निपुण हैं। उसके 
एक भूतपूर्व राष्ट्रपति मनरोने एक बार यह घोषणा की कि 
संयक्तराज अमेरिका बाहरके किसी भी राजकों किसी अमेरिकन 
राजके भीतरी शासनमें हस्तक्षेप न करने देगा, न अमेरिकामं 
भूमि प्राप्त करने देगा। इसको मनरो सिद्धान्त कहते हैं। कोई 
भी स्वतन्त्रराज इसको माननेके लिए बाध्य नहीं हे पर आज 
पचासों वर्षसे सब इसे मानते आये हैं। इसकी आइ़में संयुक्त 
राजको बहुत कुछ मनमान्ती करनेका अवसर मिल जाता हे। 
उसका कहना यह है कि हम स्वाधीनताके प्रेमी हैं। अमेरिका 
जाइये तो पूर्वीय समुद्रतटपर स्वातन्त्रयकी अधिप्तात्री देवीकी 
विशालकाय मूर्ति दूरसे दिखछाई देती है। इसीके साथ इन 
लोगोंका यह भी दावा हे कि हम दूसरोंकी स्वाधीनतामें भी 
हस्तक्षेप नहीं करते पर यह सब कहनेकी बातें हैं। इसी 
मनरो सिद्धान्तके सहारे मंयुक्तराजकी साम्राज्यशाही खुलकर 
खेलती है । अमेरिकन महाद्वीपमें बहुतसे छोटे छोटे राज हैं। 
उनमें आपसमें युद्ध भी होते रहते हैं. तथा अन्य कारणांसे भी 
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रुपयेकी आवद्यकता पड़ जाती हे । कभी कभी वह यरोपियन 
महाजनोंसे भी रुपया लेते हैं. । बस संयुक्तराज ऐसे ही अवसरकी 
ताकमें रहता है । वह कहता है कि तुम ऋण तो ले रहे हो पर 
इसे चुका नहीं सकते । मनरो सिद्धान्तके अनुसार हम यूरोपियन 
महाजनोंको तुम्हारे यहाँ हस्तक्षेप करने देंगे नहीं । अतः यह 
आवश्यक है कि हम तुम्हारा घर संभाल दें। वह बचारा बोल 
नहीं सकता । आप उसकी आर्थिक अवस्थाके निरीक्षक ओर 
अमात्य बन जाते हैं। आय यों बढायी जाय, व्यय यों कम 
किया जाय, महाजनको इतनी किस्त दी जाय, सब तय किया 
जाता है । इसके लिए उसको संयुक्त राजसे ऋण लेना पड़ता हे 
ओर ऋण चुकानके छिए अपनी आयका कोई विभाग जेसे रेल 
या जड़ल या जकात कई व्षके लिए सौंप देना होता है । इस 
सबकी देख भालके लिए संयुक्तराज वहाँ थोड़ी-सी सेना ओर 
एक दो जहाज रखता है । नामको स्व॒तन्त्रतामें कोई अन्तर नहीं 
पड़ता पर आर्थिक ओर उसके द्वारा राजनीतिक जीवन दूसरेके 
हाथमें चढछा जाता हे । अमेरिकन साम्राज्यशाहीने सं० १७५५ से 
१७७७ के भीतर किसी न किसी बहाने रूगभग 6०,००० वर्ग 
कोंस भूमिपर अधिकार प्राप्त किया है जिसपर २ करोड़के 
लगभग मनुष्य बसे हुए हैं । जहाँ इटछी जसे देश खुढकर 
दूसरे देशोंकी गुलाम बनाना चाहते थे वहाँ अमेरिका सूक्ष्म ; 
उपायोंसे काम लेता है । उसकी नीति यह है कि साँप मर जाय 
पर लाठी न दृटे । वह अपने शोपितोंकी कागजी स्वतन्त्रता 
बनाये रखकर अपनी आत्माकों शान्त कर लेता है । ऐसी 
अवस्थामें स्वतन्त्रताका क्या अथे होता है यह एक सरकारी 


कागजसे प्रकट होता है जिसको संयुक्तराजकी सरकारने तय्यार 
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किया था। उसपर लिखा था गोप्य, केवल सरकारी कामके 
लिए? पर किसी प्रकार उसको नियरिंग आर फ्रीमनने अपनी 
डॉलर डिग्नरोमंसी'में उद्धृत किया है। इस कागजक अनुसार 
ऐसे रक्षित राजोंके साथ की गयी सन्धियोंमें जहाँ '्व॒तन्त्रता? 
का शब्द आता हे उसका अर्थ यह नहीं हैं कि उनको अपनी 
इच्छाके अनुसार काम करनेका पूरा अधिकार है वरन इतना 
ही कि उनपर कोई ऐसी रुकावट नहीं ह जिससे कि उनका 

ताराष्ट्रिय अस्तित्व मिट जाय ओर संद्भान्तिक कानूनी इृष्टिसे 
उनका स्वभाग्यनिशेयका अधिकार छिच जायः। अतः ऐसी 
अवस्थामें स्वतन्त्रता 'संद्धान्तिक ओर कानूनी वस्तु हे, व्यव- 
हारमें बरतनेके लिए नहीं? । 


कभी कभी आर्थिक निरीक्षणका रूप भी नहीं दिया जाता 
क्योंकि इसमें भी निरीक्षित राजकी स्वाधीनतामें प्रत्यक्ष अन्तर 
पड़ता है ओर यह बात उसको खलती रहती हैं। एसे शाज 
जिनका राज्य-विस्तार या नाम बड़ा हे इस अकार खुलकर 
अपनी स्वाधीनताकों रुकवाना पसन्द नहीं करते पर यद्भसे 
थककर या किसी बलवान पड़ोसीसे अपनी रफ्ा करनेके लिए 
उन्हें रुपयेकी आवश्यकता पड़ती है । जो राज नये नये स्वाधीन 
होते है उनको अपने विकासके लिए भी धनकी आवश्यकता 
होती है। पूजीशाही देश इसकी प्रतीक्षा करते रहते हैं। यदि 
अवसर लग गया तो उससे बरावरीकी समन्धि करते हैं ताकि 
उसकी प्रतिष्ठा बनी रहे ओर उसको यथेष्ट ऋण देते हैं। साथ 
ही यह शातें भी करा लेते है कि कमसे कम इतने रुपयेका अमुक 
अमुक प्रकारका माल ग्रतिवर्षे हमारे देशसे मोछ लिया जायगा, 
हमारे मालपर इतनेसे अधिक जकात न ली जायगी, इत्यादि । 


साम्राज्यशाही १७५ 


इस प्रकार ऋण देनेवाले देशके महाजनों ओर व्यवसाइयों 
दोनोंको लाभ होता हे ओर दीघे कालके लिए एक शिकार हाथ 
लग जाता हे । 


कभी कभी किसी देशके पँजीपति किसी ऐसे देशमें धीरे 
धीरे आप ही प्रवेश करने लगते हैं जिसमें प्रक्ृतिक सम्पत्ति 
जसे जज्ञज्न या कषियोग्य भूमि या खान, बहुत हे पर काममें 
नहीं लायी जा रही हे। वह धीरे धीरे इस सम्पत्तिपर कब्जा 
प्राप्त कर लेते हैं। कुछ आप मोल ले लेते हैं, कुछ वहींके कुछ 
निवासियोंकोी रुपया देकर उनके नामसे ले लेते हैं। इस प्रकार 
देशके आधिक जीवनपर क्रमशः उनका अधिकार हो जाता हे । 
उन्तकी सरकार उनकी पीठपर रहती हे पर जबतक शोषित देश 
चुप रहता है तबतक आप भी कुछ नहीं बोलती। एशियामें 
कई जगह ऐसा ही किया गया। चीनके साथ ब्रिटेन, फ्रांस, 
संयुक्तराज ओर जापान सभी ऐसा करना चाहते थे ओर हैं। 
परन्तु यदि वह देश अपने जीवनको आप सँमारूना ओर 
शोपषणका अन्त करना चाहे तो फिर शोषक पंजीपतियोंकी 
सरकार सामने आती है ओर साम्राज्यशाहीका नग्न रूप देख 
पड़ जाता है। जापान ओर चीनके निरन्तर सट्ठपेका यह भी 
एक रहस्य है । मेक्सिको संयुक्तराजके दक्षिण पड़ता है । उसके 
आर्थिक जीवनको इसी प्रकार संयुक्तराजके पंजीपतियोॉने अपने 
हाथमें कर रखा था। मेक्सिकोके राजनीतिक दलोंके मिथ- 
कल्लहके कारण न कोई बलवती सरकार होने पाती थी, न कोई 
रोक टोक करता था। पर जब कराज्ञा मेक्सिकोके राष्ट्रपति 
हुए तो उन्होंने देशको सभाला। उसका शासनविधान भी 
बदला गया। इस नये विधानकी २७ वीं धारा कहती हे--- 

( क्‌ ) कोई विदेशी कम्पनी या व्यक्ति बिना अपने देशकी 
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नागरिकताका त्याग किये ओर मेक्सिकोका नागरिक बने 
मेक्सिकोमें किसी खान, तेलके कुएं, भूमि या मकानकों हासिल 
न कर सकेगा या यदि ऐसी सम्पत्ति उसके कब्जेमें हो तो उसे 
न रखने पायगा । 

(घ ) किसी भी दश्षामें कोई विदेशी व्यक्ति या कम्पनी 
अपने देशकी सीमासे ३० कोसके ओर समुद्र तटसे १४ कोसके 
भीतर भमि या जलपर स्वाम्य हासिल न कर सकेगी ओर यदि 
ऐसी भूमि या जलपर कब्जा होगा तो वह उसे रखने न पायेगी। 
( यह धारा इसलिए रखी गयी कि यह विदेशी लोग देशपर 
आक्रमण करनेवाली जछ या स्थल सेनाकी सहायता न 
कर सके। ) 

(थे) सं० १६९३३ के बाद प्राकृतिक सम्पत्तिपर कब्जा 
हासिल करनेके सम्बन्धमें जितने ठेके हुए है उन सबपर वतंमान 
सरकार पुनः विचार करेगी ओर उसको यह अधिकार दिया 
जाता हे कि उचित समझे तो उन्हें रद कर दे । 

इस प्रकारकी धाराओंसे अमेरिकन साम्राज्यश्ञाहीकी भारी 
क्षति हुई। सरकार पूँजीपतियोंकी ओरसे खड़ी हो गयी 
सनिक प्रद्शन हआ। खुलकर कोई यद्ध नहीं हुआ पर भीतर 
भीतर अबतक तनाव जारी हे । 

साम्राज्यश्ञाहीके पास बहतसे हथकण्ड हैं। एक ओर 
स्वाधीनांको दास या अद्भेदास बनाया जाता है, दसरी ओर 
दासोंको स्वतन्त्र बनानेका नाटक किया जाता है। चींन आर 
जापान दोनों ही राष्ट्रसड्कके सदस्य थे पर जापानने बिना किसी 
भी न्‍्याय्य कारणके चीनका ईदशानकोशस्थ मंचूरिया प्रास्त 
हस्तगत कर लिया। इस खुली लूटके सामने किसीने चीनकी 
सहायता न की। परन्तु मंचूरियापर कब्जा करके जापानने एक 
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नया स्वांग रचाया | उसने उसको 'स्व॒तन्त्र! कर दिया। उसका 
नाम मच्य्चुकुओ पड़ गया ओर चीनके निकाले सम्राट उसके 
सम्राट बना दिये गये। इस 'स्वतन्त्र” देशसे जापानने सन्धियाँ 
कीं। मच्य्यकुओकी सेनाके अफसर जापानी थे ओर डसका 
सारा नियन्त्रण जापान करता था। शासनके सभी विभागोंमें 
सब्य्यू सन्त्रियोंके साथ. जापानी अमात्य लग हुए थे जिनका 
परामशशे आज्ञाकी शक्ति रखता था। देशके सभी उबर भागोंमें 
जापानी बस गये हैं और खानोंके ठेके जापानियोंके हाथमें 
मच्म्चुकुओका समस्त आधिक ओर राजनीतिक जीवन जपानके 
हाथमें था फिर भी वह स्वतन्त्र कहछाता हे । इसमें, जापानकों 
कई लाभ थे। एक तो शासनका खच अपने ऊपर नहीं आता 
था । दूसरे, जापानी साम्राज्यशाहीकी तृष्णा अभी तृप्त नहीं हुई 
थी। मंचूरियाकी दक्षिणी सीमापर चीनी अधिकारियोंसे जो 
झगड़े होते थे उनमें मव्ण्यकुओकों आगे कर देता था ओर अपने 
नामसे जहाँतक हो सके झगड़े बचाता था, यद्यपि बादमें अवसर 
देखकर वह खुल्लमखुल्ला उछक ही पड़ा । सबसे बड़ी बात यह 
थी कि मंचुकुओके ठीक उत्तर रूस है। सीमापर जापान ओर 
रूसके हित टकराते ओर मूगड़े आये दिन खड़े रहते थे । उधर 
भी मंचुकुओकी सरकार आगे कर दी जाती थी। 


यह कहना अनावश्यक हे कि इस प्रकारका नियंत्रण शोषित 
देशके लिए बुरा है। यदि कुछ राष्ट्र मिलकर निष्पक्ष ओर 
मित्रभावसे किसी पिछड़े राष्टके अभ्युदयमें सहायता देना 
चाहें तो ओर बात है, पर ऐसा होता नहीं। कोई न कोई 
बलबान्‌ राष्ट किसी दुबलके कंधोंपर ही सवार होता है । यह हो 
सकता हैं कि दस डाकुओंके हाथों छटनेसे एक डाकूके हाथ छटना 
श्रेयस्कर हो । इस मीतिसे एक बलवान राष्टके पल्ले बँधे दुबल 
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राष्ट भाग्यवान माने जा सकते हैं. पर इसका मूल्य उनको बहुत 
देना पड़ता है । उनका व्यक्तित्व मिट जाता हे ओर यदि उनका 
प्रभु या संरक्षक किसी युद्धमें फैंस गया तो उनको भी व्यर्थ 
उसके साथ पिसना पड़ता हे । 

पर इन बातोंसे बढ़कर यह वात है कि साम्राज्यशाहीका 
भविष्य अंधकार पूर्ण हे ओर उसके साथ ही प्रथ्वीका भविष्य भी 
भयावह है। पहिले तो अफ्रिकाका बहुतसा भाग यूरोपवालोंके 
सोभाग्यसे खाली पड़ा था। खालीका अथ्थ यह नहीं है. कि वह 
जनशुन्य था वरन्‌ इतना ही कि वहाँ के निवासी बर्बर थे अथात्‌ 
यूरोपवालोंका सामना करनेमें असमथ थे। इसलिए जब जिसको 
अवसर मिला उसने अफ्रिकाका उतना भाग दबा लिया | एशिया 
महाद्वीपकी अवस्था ऐसी न थी। यहाँके अधिकांश देश दुबल 
भले ही पड़ते हों पर बबर नहीं थे। अफ्रीकार्म यूरगोपियन बस 
सकते थे। वहाँ उन्होंने उपनिवेश बसाये। एशियामें बसना 
सम्भव नहीं था। यहाँके देश अद्धं-उपनिवेश रह गय। शोपण 
एशिया और अफ्रीका दोनोंका हुआ पर ग्रकारमें भद था। 

अब यह बात इतनी सुकर नहीं हे । प्रथ्बी रबड़की माँति 
खींचकर बढ़ायी नहीं जा सकती । अब या तो ऐसे देश रह' गये 
हैं जो अपनी रक्षा कर सकते हैं. अर्थतत्त जिनका शोपण दूसरे 
जल्दी कर नहीं सकते या ऐसे देश हैं. जो किसी न किसी प्रबल 
राजके द्वारा शोषित हो रहे हैं। अफ्रीका प्रायः सारा बेंट' चुका 
है । एशियामें भी कोई कोना बचा नहीं देख पड़ता । 

एक ओर कठिनाई है। कई देश जो अबतक शोपषित थे, 
धीरे धीरे सँमल रहे है । राजनीतिक परिस्थितियांकी सहायतासे 
8. ५२ कर रे न 
से उनको अपने पॉँवपर खड़े होनेका अवसर मिल रहा है । जो 
राजनीतिकी दृष्टिसे स्वतंत्र नहीं है, उनमें भी,राष्ट्रीय चेतना जाग 
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रहो हू । स्वयं साम्राज्यशाहीने अपने निर्देय शोषणसे उनको 
जंगाया है पर अब उनका शोषण कठिन होता जाता है। भारतमें 
अग्रजोंको इसका अनुभव होने लगा हे। पर ज्यों ज्यों 
शोपणका क्षेत्र संकुचित होता जाता हे त्यों त्यों साम्राज्यवा- 
दियोंकों लिप्सा बढ़ती जाती है। आपसकी प्रतियोगिता और 
तीत्र होती जाती हे। ऐसा माना जाता है' कि बलवान राज 

अथात्‌ वह राज जिनको पूंजीशाही विकसित है, दो वर्गोर्मे 
विभक्त हैं। कुछ तृप्त के हैं और शेष अतृप्त $ हैं। तृप्त वह हैं 
जिनके पास पयाप्त उपनिवेश हैं, अतृप्त वह हैं जिनके पास 
उपनिवेश्ञोंकी कमी हे । तृप्त राजोंका उत्कृष्टतम' उदाहरण ब्रिटेन 
है; इटली, जापान ओर जमेनी, वर्तमान युद्धके पहिले 
अतृप्तोंमें अम्रगण्य थे। पर यह विभाग स्थायी नहीं हो सकता । 
पहिले तो तृष्णा कभी जीण नहीं होती। ब्रिटेनके पंजीपतियोंके 
द्वार बन्द होते जा रहे हैं। कई बाजार उसके हाथसे निकल 
गये इसलिए मुँहसे नहीं नहीं कहते हुए भी वह सदेव अतृप्त रहता 
है । आज जो राज इतने पिछड़े हुए हैं कि उनकी गिनती अतृप्रोंमें 
भी नहीं हो सकती वह कल उन्नत हो सकते हैं। उनकी जन- 
संख्या बढ़ सकती हे, उद्योग-व्यवसाय बढ़ सकता है | फिर उन्हें 
भी उपनिवेशोंकी आवश्यकता प्रतीत होने लगेगी । अतः वस्तुतः 
तृप्त तो कोई नहीं हे पर जिनके पास बहुत उपनिवेश या अद्ध- 
उपनिवेश है वह अवश्य यह चाहते हैं कि अब यह होड़ बन्द हो 
जाय क्योंकि उनको यह डर है. कि उनका वशवर्ती भू भाग कहीं 


न ४४ 
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* 980%६८त 09678, ५ 0४-8$४:7४८८० 0४९४५. इनको कभी कमी 
%ए०४ और <77%४ए०-700/$ त्ी कहते है । 
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हाथसे निकल न जाय । दूसरी ओर अतृप्तोंकी संख्या बढ़ती 
जाती है । 

पहिले तो गोरी जातियाँ रंगीन जातियोंके देशांको ही अपना 
देव निर्मित शिकार समभेती थीं पर अब तो उनको अगत्या एक 
दसरेपर भी वक्रदष्टि डालनी पड़ती है । लड़ाईके बाद जमनीको 
पु करके उससे युद्धका हजाना लेनेके लिए जो आयोजन किया 
गया था & बह शोषणका नग्नरूप था। उसका निचोड़ यह था 
(क) जर्मनी तम्बाकू, शक्कर, शराब ओर जकातकी आयसे 
१ अरब २४ करोड़ स्वर्ण माक ग्रति बर्ष दिया करे । (ख) इसके 
अतिरिक्त रेलों, यातायातके अन्य साधनों तथा व्यवसाय- 
व्यापारकी आयसे २ अरब ५० करोड़ स्वर्ण माक दिया जाय | 
यह रकम जो (ख) के अन्तर्गत है सं० १६८४ तकके लिए थी। 
इसके बाद यदि जमनीकी आय बढ़े तो उसी अनुपातसे यह 
रकम भी बढ़ायी जाय । जंसे यदि किसी वर्ष जर्मनीकी आय 
१९८४७ की आयसे २०५४ बढ़ जाती तो उस साल उसको २४६० 
करोड़+-२५० का २०% देना पड़ता । तमाशा यह हे कि इतनी 
बड़ी बड़ी रकमें तो माँगी गयीं पर कोई अवधि नहीं रखी गयी 
कि जमनी कब्तक देता रहे । 

यह महासाकान्षाण कस॑ पूरी होंगी ? इसका एक उपाय«-- 
ओर वही सबसे सीधा हे--युद्ध है । प्रत्येक राज यद्धकी तैयारीमें 
लगा रहता है। जिस रुपयेसे लोकहितके हजारों काम होते वह 
रण सामग्रीपर बहाया जाता है। पचीस वर्षमें दो महायद्ध लड़ 
जा चुके ओर तीसरे की तय्यारी हे। विजयी राजोंमेंसे न 
कोई गा साम्राज्य छोड़ रहा है, न कोई सेना कम कर 
रहा 


रजकन्‍मैननवभाभनमकलत कक हनी मे हर. की 
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ह गृहदाह केसे बच सकता हे? इटली-अबीसीनिया 
युद्धके समय त्रिटिश सरकारके परराष्ट सचिव सर समुएल 
होरने एक उपाय उपस्थित किया था। उनका कहना था कि 
बाजारों ओर कच्चे मालके उत्पत्तिस्थानोंका आपसमें न्‍्यायपूर 
बंटवारा किया जाय । यह, वात सुननेमें अच्छी लगती हे पर 
इसका अथे क्या है ! इटलीकोी ओरसे तत्काल ही इसका 
खोखलापन दिखला दिया गया। न्यायपूरण बँटवारेका तरीका 
तो यह है कि आवश्यकताके अनुसार सबको उपनिवेश दिये 
जायें या सब उपनिवेशोंमें सबका समान अधिकार हो। परन्तु 
किसकी कितनी आवश्यकता हे इसका निर्णय केसे होगा ! 
फिर जिनके पास उपनिवेश हे यदि बह उन्हें दूसरोंको दे देंगे 
या सब उपनिवेशोंमें सबक्रो समान अधिकार होगा तो फिर 
उपनिवेश रखनेका उद्देश्य ही नष्ट हो जायगा। उपनिवेश तो 
व्यावसायिक एकाधिकारके लिए होते हें। यदि एकाधिकार न 
होगा तो पजीपतियोंकी तुपष्ठटि कसे होगी ? अतः जसा कि 
इटलीकी सरकारकी ओरसे कहा गया था, न्यायपूर्ण बटबारेसे 
सर समुएल होरका इतना ही तात्पय हो सकता था कि जिनके 
पास इस समय उपनिवेश हैं वह जिनके पास नहीं है उनके हाथ 
कच्चा माल बेचा करें ओर अपने बाजारोंमें उनको भी 
कुछ माल बेचने दें। पर ऐसा तो अब भी न्यूनाधिक होता ही 
है । इससे अतृप्तोंकी तृप्ति नहीं हो सकती क्योंकि उपनिवेशोंके 
प्रभु जब चाहेंगे कच्चा माल रोक देंगे ओर बाजार बन्दकर देंगे। 

इन सव उपायोंभें एक ओर बड़ा दोप है परन्तु साम्राज्यवादी 
सरकारें स्वभावतः उसकी आओर ध्यान नहीं देतीं । इनके 
सफल होनेके लिए यह नितान्त आवश्यक हैं कि प्रथ्वीपर कुछ 
ऐसे देश सेव बने रहें जो अपनी प्राकृतिक सम्पत्तिका स्वतः 


श्र ससाजवबा[द्‌ 


उपयोग न करें, जिनके निवासी राजनीति हृष्ख्या परतन्त्र ओर 
अर्थनीति दृष्य्या शोपित बने रहनेको सर्देवः तेयार रहें, जो 
भेड़ वकरियोंकी भॉति निःसक्रोच अपने स्वामी बदला करें। 
गोरी जातियाँ समझती है कि रक्गीन जातियाँ इसीलिए बनायी 
गयी हे। वह ऐसा नहीं मानतीं कि रज्ीनोंको आत्मनिगभयका 
अधिकार हे। सन फ्रासिस्कोर्म विश्वमु॒रक्षाकी जो योजना 
बनी है उसमें न तो उपनिवेशों को मुक्त करनेकी बात है न उनके 
निवासियोंका स्वतन्त्र होनेका अधिकार स्वीकार किया गया है | 
पर अब समय बदल रहा है। रह्जीन जातियोंकी राष्ट्रीय भावनाएँ 
जाग चुकी हैं। उनमें अपनी वर्तमान अवस्थाके प्रति घ 
असनन्‍्तोष है ओर वह सशस्त्र या निःशसत्र उपायोंसे अपने खोये 
हुए मनुष्यत्वकों पुनः ग्राप्त करनेका प्रयत्न कर रही हैं । इसका 
तात्पय यह है कि यदि साम्राज्यशाही सरकारें इन्हें दबाकर 
रखना चाहेंगी तो यह भी लड़ेंगी। परिणाम चाहे कुछ हो, पर 
व्यापक सद्भप होगा ओर न किसीका व्यापार व्यवसाय पनप 
सकेगा, न वह शान्ति जो सबको अभिष्ट हे, स्थापित हो सकेगी । 

इसका एकमान्र उपाय यही ग्रतीत होता हैं कि साम्रापउय- 
शाहीका ही अन्त कर दिया जाय । जबतक देशॉमें एक दृसभको 
दबाने ओर एक दूसरेके आ्थिक जीवनपर नियंत्रण करनेकी 
अभिज्नापा रहेगी तबतक शान्ति नहीं हो सकती । परन्तु 
साम्राज्यशाहीका कोई स्वतन्ध्र अस्तित्व नहीं है। बह तो 
पजीशाहीकी सनन्‍्ताम हे । जबतक पजीशाही निरफुश ह तब 
तक साम्राज्यशाहीको सांकुश करनेका प्रयास व्यथ हैं । 
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निजी सम्पत्ति 

हम पहलेके अध्यायोंमें लिख आये हैं कि समाजवादी जब 
आजकलके जगत्की दुरवस्थाका निदान करने चलता है. तो उसे 
इसके मूलमें दो तीन मुख्य रोग मिलते हैं। इनमें हमने वर्ग 
संघर्ष ओर उत्पादनके साधनोंपर निजी स्वत्वका जिक्र किया 
है। जउत्पादनके साधनोंपर निजी स्वत्वका ही परिणाम पंजी- 
शाही है ओर पजीशाहीका अन्ताराष्ट्रिय परिणाम साम्राज्यशाही 
हे। इसीलिए इन दोनों विषयोंपर विचार करना आवशद्यक 
था। अब थोड़ासा विचार निजी सम्पत्तिके सम्बन्धमें भी करना 
जरूरी है क्‍योंकि वस्तुतः उसका सम्बन्ध भी उत्पादनके साधनों 
पर निजी स्वत्वसे ही हे । 

'लोगोंमें ऐसी धारणा फली हुई है कि समाजवादी निजी 
सम्पत्तिके विरोधी हैं। लोग समझते हैं. कि यदि समाजवादियों 
के हाथमें अधिकार आ जाय तो वह घनवानोंकी सारी सम्पत्ति 
छीनकर निधनोंमें बॉँट देंगे ओर किसीके पास किसी दूसरेसे 
अधिक सम्पत्ति न रहने देंगे। इसी कारण साम्यवाद-सवको बराबर 
धन बॉटनेवाला वाद-नाम पड़ा था। पहले तो इन दोनों घारणाओं 
में विरोध हे। यदि समाजवादी निजी सम्पत्तिके विरोधी हैं. तो 
वह बराबरका बँटवारा भी न करेंगे। दूसरे, इस बँटवारेसे 
कोई लाभ नहीं हो सकता। चार दिनमें फिर कोई धनिक, कोई 
निधन हो जायगा । फिर, समाजवादका उद्देहय थोड़ेसे लोगोंको 
गिराना नहीं है, वह सबको उठाना चाहता है। यह उद्देश्य एक 


बार धनिकोंको लूटनेसे सिद्ध न होगा। एक कहानी हे कि 
एक बार बेरल राथ्सचाइल्डके पास, जो अपने समयमें प्ृथ्वीके 
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सबसे अमीर आदमियोंमें थे, दो व्यक्ति आये । वह अपनेको 
समाजवादी कहते थे। उन्होंने कहना आरम्भ किया कि तुमको 
इतना धन जमाकर रखनेका कोई अधिकार नहीं है। यह 
सम्पत्ति गरीबोंको लूटकर एकत्र की गयी है ओर मभनुष्यमात्रर्मे 
बट जानी चाहिये। राध्सचाइल्ड चुपचाप सुनते जाते थ॑. अ 
कागजपर कुछ गणना करते जाते थ। जब उनकी गणना समाप्त 
हुई ओर यह दोनों आगन्तुक भी बोलकर थक चुके तो उन्होंने 
दोनोंके सामने दो दो पसे रख दिये। वह बोले यह क्या ? राध्स- 
चाइल्डने उत्तर दिया--मिं अभी यह हिसाब लगा रहाथा कि 
यदि मेरी सारी सम्पत्ति प्ृथ्वीके मनुष्योंमें बॉट दी जाय तो 
प्रत्येकके हिस्सेमें कितना आयगा । गणनासे दो पंसा आता है। 
आप अपना भाग ले जाइये, शेप लोग आवेंगे तो उन्‍हें भी दे 
देगा /! वह लोग कुढ़कर उठ गये । कहानी सच्ची हो या झंठी 
पर ऐसा बँटवारा समाजवादी बटवारा न होगा । 


निजी सम्पत्तिमें जो बस्तुए परिगणित है. उनकी सूची बड़ी 
लम्बी हे। घर, अन्न, वस्र, बाग, सवारो, बल, भड़, दृकान, 
रूपया, कारखाना, जहाज, रेल, सभी निजी सम्पत्ति हो सकती 
हैं। परन्तु यह निश्चित रूपसे नहीं कहा जा सकता कि किस 
किस ग्रकारकी वस्तओको निजी सम्पत्तिमें गिनना चाहिये। यह 
देशकाल भेदसे बदलती रहती हे। कभी मनपष्योंका गुलाम 
रखकर उनको सम्पत्ति सानते थे। अपनी खत्री ओर बच्चांको भी 
सम्पत्ति माननेकी प्रथा थी। प्रथा हो था न हो बहुतसे पुरुष 
ब्रियोंकों सम्पत्तिकी दृष्टिसे देखते हैं। हिन्दू शामस्रांस कन्या- 
दानका जो विधान है उससे स्पष्ट प्रतीत होता है| कि छड़की 
पिताकी सम्पत्ति मानी जाती थी । पिताकी सम्पतक्तिपर सामान्यतः 
हिन्दुओं या ईसाइयोंमें लड़कीका 'स्वत्व नहीं होता, 
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मुसलमानोंमें होता हे । रूसमें कल कारखानोंको व्यक्तियोंकी 
निजी सम्पत्ति नहीं मानते। उससे यह स्पष्ट हे कि सम्पत्तिके 
सम्बन्धमें कोई अकाल्य देवी या प्राकृतिक नियम नहीं है । जिस 
जगह ओर जिस समय जसा लोकमत होता है ओर तत्कालीन 
कानून जिसको स्वीकार कर लेता है वही वस्तु निजी सम्पत्ति 
हो सकती है। अतः श्रत्यके जनसमूह इस प्रश्नपर 
स्वतन्त्र विचार करनेका अधिकार रखता हैँ ओर मौलिक 
सिद्धान्तोंके आधारपर तथा लोकहितकी दृष्टिसे यह निश्चित 
कर सकता है कि किन वस्तुओंको निजी सम्पत्तिमें गिना जाय । 
जो लोग निजी सम्पत्तिकी पविन्नताकी दुह्लाई देते हैं उन्हें यह 
स्मरण रखना चाहिये कि निजी सम्पत्तिका आधार राजकी 
स्वीकृति है। जसा कि हाब्सने कहा था अधिकार उस माँगको 
कहते हैं जिसको राज स्वीकार करता है! यदि आजकलके 
सभ्य राजोंने पहलेकी अपेक्षा बहुत सी वस्तुओंको निजी 
सम्पत्तिकी सूचीसे निकाल दिया है तो भविस्यत्के राजभी 
णएसा कर सकते हैं । 


जो वस्तुएं निजी सम्पत्तिमें गिनि जाती है उनकी तालिका- 
पर दृष्टि डालनेसे अतीत होता है कि वह दो ग्रकारकी हैं। कुछ 
तो ऐसी हैं जो उपभोगको सामग्री हैं, शेष ऐसी हैं जिनसे अर्थों- 
पाजन अथात उत्पादनमें सहायता मिलती हे । घर, अन्न, वस्त्र 
भोग्य वस्तुएं हैं; खेत, कल-कारखाने, रुपया उत्पादनके साधन 
है यद्यपि रुपया भोग्य-प्राप्तिका भी साधन है । 

जहाँतक भोग्य. वस्तुओंका सम्बन्ध है. समाजवादियांका 
ओर लोगांसे कोई सद्धान्तिक मतभेद नहीं हे। अन्न, वसद्ध, 
पढनेकी पुस्तके, गाने-बजानेकी सामग्री, पलंग, विस्तरा, कुर्सी, 
चौकी, मेज, लम्प इत्यादिको निजी सम्पत्ति माना जा सकता 


अं तपककत... कं लक... काका. तोज #क0क 
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है। वाइसिकिल, मोटर, घोड़ेको भी निजी सम्पत्ति मानना 
चाहिये। घरके सम्बन्धमें कुछ मतभेद हे। कुछ लोगोंकी 
सम्मति है कि मकान सावंजनिक सम्पत्ति रहे। पर इन सब 
भोग्य वस्तुझोंके सम्बन्धमें भी एक आवश्यक बात ध्यान देने 
योग्य है । भोगकी भी मात्रा होती हैं। किसीको इतना बड़ा 
मकान रखनेका अधिकार नहीं हो सकता जिसका वह उचित 
उपभोग नहीं कर सकता । इसी प्रकार कोई अनुचित मात्रामें 
अन्न वस्ादिका भी संग्रह नहीं कर सकता। क्या अनुचित हे 
और क्या उचित इसका निणेय वही कर सकता हे जो सबसे 
तटस्थ ओर सबके ऊपर हो अथाोत्‌ राज। अतः यद्यपि भोग्य 
वस्तुएँ निजी सम्पत्ति हो सकती हूं पर इस ग्रकारकी सम्पतिपर 
भी राजका नियन्त्रण रहना परमावश्यक है। इसलिए समाज- 
बादिकोंमें एक कहावत प्रचलित है. जबतक सबको रोटी नमिल्‍ 
ले तबतक किसीको मालपुआ नहीं मिल सकता। राजकों यह 
देखना पड़ेगा कि ऐसा न हो कि कुछ लोगोंके पाश भोग्य वस्तुओं 
का भण्डार जमा हो जाय ओर दूसरे लोग नंगे, भूख सड़कोंपर 

रे मारे फिरें। जबतक एसी सामझभी कम हे तबतक सबको 
ही थोड़ा थोड़ा कष्ट सहना पड़ेगा। युद्धकालमें असमाजवादी 
सरकारें भी विवश होकर परिसीमन% करती हैं। उनकी यह 
तय कर देना पड़ता हे कोई व्यक्ति इतनेसे अधिक अन्न या 
शकर या धी नहीं रख सकता। इस आज्ञाका उल्छन्नन करन 
पर कठोर दण्ड दिया जाता है। इस 'शसन? पद्धतिका हम 
छोगोंको प्रत्यक्ष अनुभव है। परन्तु आवश्यऋता इस बानकी 
है कि शान्तिकाढमें भी इसका नियन्त्रण किया जाय । रूसमकी 


के कम ऋ. क. ते 
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सरकार कुछ साल पहले रोटीका परिसीमन करती थी पर अब 
इसकी आवश्यकता नहीं रही, लोग जितना चाहें रख सकते हैं । 
अधिकांश सभ्य देशोंमें इस ओर तनिक भी ध्यान नहीं दिया 
जाता। जिसके पास पसा हो वह चाहे जितना बड़ा भण्डार 
जमा कर सकता है, चाहे उसी समय दूसरे लोग उन वस्तुओंके 
लिए व्याकुल हो रहे हों। आजकल जो अशान्ति छायी हुई है 
उसका एक बड़ा कारण यही हैँ। लोग दूसरेकी अपार 
धनराशिको सन्‍्तोषपूर्वक देख सकते हैं पर अपने पास आवश्यक 
भोग्य सामग्रीका अभाव असझद्य हो उठता है । 

अब उँस सामग्रीको लीजिये जो उत्पादनकी साधक हो 
सकती है'। इसको निजी सम्पत्ति माननेसे जो हानि हो रही हे 
उसका पय्याप्त वणन पिछले कई अध्यायोंमें आ चुका है। भूमि 
बड़, रेल, पुतलीघरको निजी सम्पत्ति माननेसे ही पँजीवाद 
ओर साम्राज्यवाद या पंजीशाही ओर साम्राज्यशाहीका समुदय 
हुआ है । अतः यदि आगगेके लिए इस विपत्तिसे बचना है तो 
उत्पादन, वितरण ओर विनिमयके मुख्य साधनोंको सावेजनिक 
सम्फत्त ही मानना ठीक है । कोई कृषक चाहे तो फूछ-तरकारी 
वेच सकता है, कोई कारीगर चाहे तो अपन्ले हाथसे चीजें 
वनाकर बेचे पर कारखाना न बनाने पाये। श्रम अपना हो, 
दूसरेका नहीं । 

तीसरी वस्तु जो निजी सम्पत्ति होती है, रुपया है। रुपया 
भोग्य-वस्तुआंका प्रापक भी हे ओर पजी के रूपमें उत्पादनका 
भी साथक है। जहाँतक रुपयेसे भोग्य-वस्तुओंको प्राप्त करनेका 
काम लिया जाता हैं वहाँतक उसको निजी सम्पत्ति साननेमें 
कोई हानि नहीं हे पर उसको पूजजीके रूपमें नहीं लगने दिया 
जा सकता | ह 
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इस प्रइनपर एक ओर हृष्टिसे विचार करना चाहिये। किसीके 
पास सम्पत्ति कहाँसे आती है ? इसके दो ही मुख्य द्वार हैं। 
या तो मनष्य कमाकर उसे प्राप्त करता हे या अपने पृवजोंसे 
पाता है। परन्तु कमाने!का क्‍या अथ हैं? जो मनुष्य अपने 
शरीर या मस्तिकसे श्रम करता हे वह कमानेवाला कहा जा 
सकता है पर ऐसी दशामें तो यह होना चाहिये कि जो जितना 
ही श्रम करे उसके पास उतनी ही सम्पत्ति हो। इसी ग्रकार 
यह होना चाहिये कि जो जितना ही मितव्ययी हो उसके पास 
उतनी ही सम्पत्ति अधिक हो पर ऐसा होता नहीं। श्रम करके 
किफायतसे व्यय करनेवालों के पास बहुत कम सम्पत्ति होती हे, 
श्रम न करनेवाले, जो दोनों हाथों रुपया लुटा सकते हैं, बहुधा 
सम्पन्न होते हैं। क्‍या किसी बड़ी कम्पनीका मनेजिंग डाइरक्टर 
या मनेजिंग एजेन्ट बहुत श्रम करता है ? वह जो रूपया जमा 
करता है वह किस बातका पुरस्कार है ? क्‍या ऐसा माना जा 
सकता है कि वह बुद्धिसे श्रम करता है ) यदि एसा हे तो यह 
मानना होगा कि उसकी बुद्धि बड़ी ही तीजत्र होती है, पर क्‍या 
डाइरेक्टरकी बुद्धि गणितके अध्यापककी बुद्धिसे तीत्र होती*हे ! 
यदि नहीं तो बणितके अध्यापकको उतना रुपया क्‍्यां नहीं 
मिलता ? यह सब प्रश्न विचारणीय हैं। बिचार करनेसे हम 
इसी परिणामपर पहुँच सकते हैं. कि जो बड़ी आमदनियाँ हैं, 
जिनके आधारपर बड़ी सम्पत्तियाँ एकत्र की जाती हैं, वह श्रम 
मात्रका पुरस्कार नहीं हे। पेजीशाही पद्धति, दसरोंक अमसे 
अनुचित ज्ञाभ' उठाना, परहितका हसन करना, सहाभारतके 
शब्दोंमें पर मर्मको छेद्न करना? ही ऐसी आमदनियों ओर 
सम्पत्तियोंके जमा होनेकीो संभव बनाता है । जो लोग सम्पत्ति 
जमा करते हैं. उनको सारे राष्ट्से सहायता मिलती है। राज 


| 
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उनके व्यापार व्यवसायकी सुविधाके लिए सड़क बनवाता हैं, 
रेल चलाता है, पुलिस ओर सेना रखता है। उनके हितके 
साधक कानून बनाये जाते हैं। आवश्यकता पड़ने पर उनको 
ओरसे दूसरे राजोंसे लड़ाईतक की जाती है । यह भी जसा 
कि हम ऊपर दिखला चुके हैँ, निश्चित हे कि यह सम्पत्ति सहस्रों 
मनुष्योंके शरीरों ओर मस्तिकोंके श्रमका फल है। अतः कोई 
एक व्यक्ति इसका स्वामी नहीं माना जा सकता। जहाँ 
उत्पादनके साधन सावजनिक सम्पत्ति होंगे वहाँ तो ऐसी बड़ी 
आमदनी और सम्पत्ति जमा हो ही नहीं सकती, पर जहाँ ऐसा 
न हो वहाँ भी पंजीपतियोंकी आयका बहुत बड़ा भाग टेक्सके 
रूपमें राजकोषमें जाना चाहिये ताकि राजने उसके संग्रहमें 
जो सहायता दी है, उसकी क्षतिपूर्ति हो जाय ओर शिक्षा, 
स्वास्थ्यरक्षा आदिपर खर्च होकर यह रुपया उन सहसों 
मनुष्योंके पासतक पहुँच जाय जिन्होंने उसको वस्तुतः पेदा किया 
था। इस नियन्त्रणके साथ लोगोंको अपनी कमायी हुई सम्पत्तिको 
रखने ओर भोगनेका अधिकार हो सकता है | 

अब पेतृक सम्पत्तिपर विचार कीजिये। आजकल जब कि 
यह निश्चय नहीं हे कि कोन कमा सकेगा ओर कोन वकार 
भिखारी बनकर घूमेगा, यह स्वाभाविकसी बात है कि लोग अपने 
लड़के बच्चोंके लिए सम्पत्ति छोड़ना चाहें। इसमें कोई सिद्धान्तकी 
बात नहीं हे । लड़कोंका पिताकी सम्पत्तिपर कोई प्राकृतिक हक 
नहीं हे, जो श्रम करे वह सम्पत्तिका उपभोग करे यह बात समममें 
आ सकती हे। पर बिना श्रम किये ही किसीको भोग-सामग्री मिल 
जाना तो अनुचित हे । यदि किसी व्यक्ति विशेषका पुन्न होनेसे 
एक मनुष्य सम्पत्ति भोगनेका अधिकारी हो सकता है तो दूसरा 
मनुष्य सन्त्रीका पुत्र होनेसे मन्त्री, सेनापतिका पुत्र होनेसे सेनापति 
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कविका पत्र होनेसे कवि या गणितके पण्टितक। पुत्र होनेसे 
गशिवका पण्डित हो सकता हैं। पर एसा कोड नथ्टीं मानता । 

स्पश्चकां सम्पोत्तपर उसक गश्नक र्भ्राः (३.४ ४ | 5०७4 35॥ निराधार 

। वस्तुतः मरने पर सम्पत्ति सावजनिक हा जानी चाहिय | था| 

सनचका काम देने ओर भरणा पापणका सार गज अपलय ऊपर जो 
ले तो पिताकी सम्पत्ति पुत्रको मिलनेकी कोई आवश्यकता नहीं ह। 
सम्पन्न पिताकी सनन्‍्तान होनेसे उसको या हो कई मअकारका 
फायदा पहुँच चुका होगा । पर जबतक राज इतना दायित्व 
अपनेपर नहीं लेता तबतक पतृक सम्पत्तिकों प्रथा भी रहेगी 
फिर भी नियन्त्रण करना होगा । जितनी सम्पत्ति कोई व्यक्ति 
छोड़ जाय. वह सबकी सब उसके लड़कांको मिले यहू कोई 
आवश्यक बात नहीं है। यूरापकी असमाजवाद। सरकार भो 
इस बातकों मानती है। कई देशो सत्य करके या उत्तराधि- 
कार कर लिया जाता है। जब काई मरता है तो उसके 
उत्तराधिका रियाफों उसकी छोड़ी ह॑ई सम्पतिषर एक्त विशेष 
टक्स देता पडता हे। सम्पत्ति जितनी ही अधिक हाती है 
टक्सको दर भी उतनी ही ऊंची हांती हे। इस नियन्त्रगाके 
साथ पतृक सम्पत्तिका भी उपभोग किया जा सकता हैं। रूसभे 
ही इस समय समाजवादी शासगका प्रयोग हो रहा है। वहां 
इन वस्वेजोंके साथ निजी सम्पत्ति शांगनि्की दयबस्था। हे । 


हमने सम्पत्तिके दा भेद्र किये हैं भोग्य ओर उत्पादक | कुछ 
लोग भोग्यकों वर्याक्तक" ओर उत्पादकर्की निर्जी' सम्पत्ति क 
हैं। उनको शब्द योजनाके अनुसार वंयक्तिक सम्पत्ति उचित 
आंर निजी सम्पत्ति अनुचित है 


#४0#जार+. चलाकर 


न [26६07 तै0028. | $9६0088/0॥0 (8४, 4 ७६४५)॥७, ४ /27५४९, 
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सम्पत्तिके सम्बन्धर्में समाजवादियोंका जो मन्तव्य है वह 
ऊपर कही हुई बातोंसे स्पष्ट हो जाता है। उनका विश्वास है 
'कि उत्पादक सम्पत्ति वस्तुतः सामाजिक सम्पत्ति हे अर्थात्‌ 
'उसके उत्पादनमें सारे समाजका दाथ रहा है। अतः वह चाहते 
हैं कि ऐसी सम्पत्ति सावजनिक रहे। इसके साथ ही बह 
चाहते हे कि भोग्य सम्पत्तिकी ख़्ब वृद्धि हो । किसी मनुष्यको 
भोजन, वल्घ, घरका अभाव न हो, सबका जीवन सुखमय हो, 
'सबको विद्योपाजेन, ललितकला<स्वाद, अपनी रुचिके अनुसार 
दृद्न, विज्ञान, राजनीतिके गूढ़ प्रश्नोंपर विचार करनेकी फुसेत 
आप्त हो। पर यह तभी हो सकता है जब उत्पादक सामग्री 
सावंजनिक हो ओर सबको लाभ पहुँचाये। आज ऐसा नहीं 
है। इसीलिए इतनी अशान्ति है। जो नंगे, भूखे, अनिकेतन हैं 
'बह धनिकोंकी अद्टालिकाओं ओर घन धान्‍्यपूरो भण्डारोंको 
सतृष्ण एवं सक्रोध दृष्टियोंसे देखते हैं। उनकी तृष्णा स्वाभा- 
बिक ओर क्रोध न्याय्य है। जब तक यह वषम्य रहेगा तबतक 
शान्ति नहीं हो सकती। ऐसे लोगोंको लक्ष्य करके ही तो 
'संस्कृतके किसी कविने कहा है-- 

अशनं वसन॑ वासो, येषाउम्वेबाव्यवस्थितम्‌ | 
मगधेन समा काशी, गद्ढा एप्यड्भार-वाहिनी || 

( जिसके भोजन, वस्य और निवासकी व्यवस्था नहीं हे उसके 
लिए काशी सगधके समान हे ओर गद्ामें शीतछ जलके 
स्थानमें अद्भारोंकी धारा बहती हे )। 

हम ऊपर कह आये हैं कि समाजवादी इस बातके विरोधी 
नहीं हैं. कि भोग्य वस्तुएँ लोगोंकी वयक्तिक सम्पत्ति बनें । यह 
बात व्यवहारकी हृष्टिसे तो ठीक है पर सिद्धान्तसे नहीं। अभी तो 
बहुत दिनोंतक ऐसा ही होगा कि समाजवादी देशोंमें भी 
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लोग भोग्य वस्तुओंका संग्रह करेंगें। लोग काम करेंगे, उसके 
लिए पारिश्रमिक मिलेगा, उससे सम्पत्ति इकट्ी होगी। पर यह 
बीचकी अवस्था हे जब समाजवादी पद्धति सबन्न पृ्णरूपण 
स्थापित नहीं हो पायी होगी। आगे चलकर जब यह व्यवस्था 
प्रोह हो जायथगी तब लोग स्वतः अपनी शक्ति ओर योग्यता भर 
श्रम करेंगे। इसके लिए उनपर दबाव डालनेकोा आवश्यकता 
न होगी। इस अ्रमके फलस्वरूप सभी भोग्य वस्तुओंकी राशियाँ 
एकत्र हो जायेँगी। उनका परिमाण इतना होगा कि सबके लिए 
पर्याप् हो। कोई मनुष्य मजदूरी न चाहेगा। अपने काम भर 
भोग्य सामग्री सावेजनिक भण्डारसे उठा ले जायगा। सबके 
लिए सामग्री पर्याप होगी ओर सभी छोग लोकहितके भावसे 
प्रेरित होंगे, इसलिए यह आशंका न रहेगी कि कोई एसी वस्तु ले 
जायगा जिसकी उसको आवश्यकता न हो या अपनी आवद्यक- 
तासे अधिक उठा ले जायगा। संग्रह करनेके लिए काई प्रनोभन 
न होगा क्योंकि संग्रह करना अनावश्यक होगा। उस समय 
न किसी ग्रकारके दबाव डालनेकी जरूरत होगी न कानून 
बनानेकी । सम्पत्ति संग्रहकों प्रथा आपसे आप ही थीरे धीरे 
मिट जायगी । सावजनिक सम्पत्ति किसी एक व्यक्तिकी सम्पत्ति 
न होगी पर उत्पादक हो यथा सोग्य वह सबकी सम्पत्ति हांगी। 
उसी समय समाजवादका यह प्रॉसद्ध सिद्धान्त फर्लाभत हॉगा-- 
प्रत्येक व्यक्तिसे उसकी योग्यवाफके अनुसार: अत्यक व्यक्तिको 
उसकी आवड्यकताक अनुसार । 


कयमपारशशकामाकत है अफ.. ह ही का कं भें की कक है दिया कक 
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चोदहवाँ अध्याय 
शजका स्वरूप 


राजसत्ताके सम्वन्धमें पिछले अध्यायोंभें भी थोडा वहत 


जिक्र आया है किन्तु यहाँ इस विषयपर किश्वित्‌ विस्तारसे 
विचार करना आवश्यक है। बहुतसे लोगोंमें यह धारणा है 
कि समाजवादी राजसत्ताके विरोधी हैं। यदि उनके हाथसें 
अधिकार आया तो न राज& रह जायगा, न सरकार रह जायगी । 
प्रत्येक मनुष्य स्वच्छन्द हो जायगा | जिसके जीमें ज्ञों आयेगा 
करेगा । इसका परिणाम यह होगा कि किसीके जानमाल्की 
ग्क्ञाका भरोसा न होगा । 


बहत-सी धारणाओंकी भाँति यह खयाल भी निमल हे। 
एसी स्वच्छान्दताका परिणाम यह होगा कि सभ्यता तथा संस्क्रति 
धल्मिं मिल जायगी ओर प्रथ्वी हिंसा पशुओंस संकुछ वनस्थली 
हो जायगी । समाजवादी यह नहीं चाहता इसलिए वह राज- 
सत्ताकों मिटादेनेकी बात इस तरह नहीं करता। अराजकता- 
बादके। आचाय प्रिस क्रोपाटकिन आदि भी इस ग्रकारकी जंगली 
उच्छुखलताके पक्षपाती नहीं थे । 

परनन्‍त यह' सत्य हे कि जिस ग्रकारके राज आजकल हैं, चाहे 
उसमें किसी नरश या अधिनायकके हाथमें अधिकार हो या 
किसी प्रकारकी व्यवस्थापिका समाके, उनसे समाजवादी सन्तुष्ट 
नहीं है। वह उस सिद्धान्तको नहीं मानता जिसके आधारपर 
यह राज चल रहे है। बह जितना हा भयावह आर हानिकर 
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२९७ समाजवाद 


वर्गयुद्ध, पूँजीवाद तथा साम्राज्यशाहीकों सममता हे उतना ही 
बुरा वतमान राज-व्यवस्थाको समझता है । उसका विश्वास हे 
कि आजकलके राजोका अस्तित्व शान्तिका प्रचल बिराधी हे । 
राजनीति-शासत्रके बहुतसे पण्डितांका यह कहना हैं कि 
मनुष्यके विकासके छिए राज होना आबश्यक है। जो व्याक्त 
किसी राजका नागरिक नहीं है, उसके बहतसे नेतिक अर 
आध्यात्मिक गुण झत्यु पयन्त आलीन रहते हैं। बिना 
नागरिकताके कतेव्यों और अधिकारों का अनुभव किये मनप्य 
अपूर्ण रहता है। समाजवादी ऐसा नहीं मानता। उसका 
विश्वास है कि वर्तमान राजसत्ता, जो आजकी नहीं वरन 
हजारों वषसे चली आ रही है, मनुप्यके विकासकों रोकने 
ओर उसे अपूर्णो रखनेका प्रबल साधन हे । वह उसे मिटाना 
चाहता है पर उसके स्थान पर दूसरे भवसका निर्माण भी करसा 
चाहता है । 

राजकी अनेक परिभाषाएँ हँ। उनमेंसे एक यह हे कि 
सरकार ओर प्रजाके रूपमें सट्नटित राप्रका राज कहते हे 
इसके व्यावहारिक अर्थ तो निकछ आता है पर राजका प्रा 
पूरा स्वरूप प्रकट नहों होता | कुछ विद्वानांका यह कहना है कि 
इसके सिवाय ओर कुछ स्वरूप है भी नहीं। उसके मतर्भे किस 

शर"वशपक निवासियांकी उस मसंस्थाका नाम राज ८ जिसके 
ह्वारा उनको सस्मिलित झक्तिका राजनीतिक उपयोग हे सके | 
साधारण वोढ्चालमें भी छोग ऐसा हा सममते हैं। राजा 
अथ सरकार होता हूं। पॉरिसापामं भत्न ह। सरकार ओर 
जनताका सयुक्त नाम राज हा पर छोग एसा ही मानते है कि 


जजास पृथक आर उसक उपर जा सत्ता उसका हा नाम 
शज़ या सरकार है । 


राजका स्वरूप २१ 


दूसरी ओर बह विद्वान हैं जिन्होंने इस विपयका दार्शनिक 
प्रिसे गम्भीर अध्ययन किया हे। वह राज शब्दको वहत 
व्यापक अथर्मे लेते है। बन वोजांकेट अपनी 'फिलाँसाफिकल 
थियरी आय दि स्टेट'में लिखते हैं “राज़ केवल राजनीतिक 
संस्था नहीं हे वरन्‌ बह उन सब छोटी बड़ी संस्थाओंकी समष्टि 
है जिनके द्वारा जीवन निधोरित होता हे। उसमें परिवार 
प्यापार, सम्प्रदाय, विश्वविद्यालय सभी अन्तर्मत हैं । राज 


वह वस्तु है जो इन सभोंको सजीव ओर सार्थक वनाता है |” 
प्रसिद्ध दाशनिक हीगेल जो बाजकेटके दाशनिक गुरु थे, 
राजको प्रशंसासे गद्यकाव्यकी रचना करने लग जाते हैं। उनके 
अनुसार मनृष्यको राजके द्वारा ही आध्यात्मिक सत्यता ग्राप्त 
होती हे । वह कहते है “विश्वात्मा प्रथ्वीपर अपने स्वरूपका 
नप्ृवक अनुभव राजके रूपमें करता हे। राजकी सत्ता 
जगतमें इख्वरकी गति हे | 


यह तो राजका स्वरूप हुआ । राजसत्ता प्रथ्वीपर हे कवसे २ 
कुछ लोग ऐसा मानते हैं कि आदिकालमें किसी प्रकारका राज 
ने था | सब छोग स्वच्छुन्द रहते थे। पर जब बलवानों ओर 
बलहीनाका सज्लप बढ़ा तो लोगांने सम्मिलित होकर इस संस्थाकों 
जन्म दिया ताकि यह सबक ऊपर रह ओर निष्पक्ष होकर न्याय 
करे अर्थात्‌ सबके हकोंकी रक्षा कर। राज लोगोंके आपसके 
सममीतका फल हे। काम चलानेके छिए छोगांने अपनी 
स्वच्छन्दताका कुछ अंश राजशक्तिके रूपमें राजको सॉंप दिया 
इसके विरूद्ध दूसरे लोगोंका कहना हे कि मनुष्य र्वभावतः 
राजनीतिक प्राणी है। आदि था अनादिकरालसे ही मनुष्य- 
समुदाय राजके रूपमे संघटित है । 
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राजकी शक्तिका आधार क्या है ? समझोता तो जब हआ 

तब हुआ पर इस समय छठोग राजका नियंत्रण क्या मानते है 
कया मनष्य इस दबी संम्थाका गुलाम है ! इसका उत्तर यह 
दिया जाता है कि मनुष्य गुलाम नहीों ह पर उसकी म्बतन्त्रत] 
इसी बातमें व्यक्त होती है कि वह राजका समथन करता है । 
यह समर्थन स्वतन्त्रतापूवंक होता है । हम राजका समर्थन इस- 
लिए करते हैं कि हमारी इच्छा वही हाती हे जो राजकी इच्छा 
होती है। पर ऐसा अनुभव तो सदव नहों होता। बहुतसे 
'अवसरोंपर तो ऐसा अतीत होता हे. कि राजकी इच्छा हमारी 
निजी इच्छाके एकदम विरुद्ध हे। इसका उत्तर यह दिया जाता 
है कि ऐसी ग्रतीति इसलिए होती है. कि हमको अपनी वास्तविक 
रुछाका% सदव अनुभव नहीं होता । इसका कारण यह हे 
कि हमारी वारतविक इच्छापर क्षण क्षणमें राग द्वंप, आपधवेश 
आदिका पर्दा पड़ जाया करता है। फिर उसके जाननेकी [विधि 
क्या है ? इसका उत्तर वोज॑किट यां देते हैं“ अपनी वास्तविक 
इच्छाकों ठीक ठीक जाननेके लिए यह आवश्यक है कि हम 
अपनी क्षण विशेषकी इच्छाका संशोधन अपने अन्य क्षणांकी 
इच्छाओं के द्वारा करें । पर हमारी इच्छा अन्य लछोगोंकी इच्छास 
टकराती है अतः हमको अपनी इच्छाका संशोधित रूप तभी 
प्राप्त हो सकता हे कि जब हम उसका जोड़ दसरॉकी टल्छाओंफ 
साथ बठा सके । यह तभी सम्भव है जब हम दसराकी ज्ञगिक 

ज्छाओंका संशोधन उनकी अन्य क्षुणांकी इन्छाओं द्वारा क 
लें # यह सारी अक्रिया तकशास्नके अनुकूल होगी पर इस 
प्रकारके संशोधनांके बाद हमारी इच्छाका जो रूप हमारे सामने 
आयेगा हम उसको पहिचान ही न सकेंगे। बोजांकेटफे अनसार 
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शजका स्वरूप कक, 


ही रूप जो पहिचाना नहीं जा सकता हमारी वास्तविक इच्छा- 
का स्वरूप होगा। यह वाम्तविक इच्छा एक व्यक्तिकी नहीं 
सभा मनुष्यांको, जो पागल नहीं है, इच्छा होगी । इसी बातको 
सन संटाफ़िजिकल थियरी आब दि स्टेटमें संक्तेपमें यों 
व्खिखा है 'हम नेतिक हृष्टथा उसी समय स्वतन्त्र होते हैं, जब 
हसार कास हमारों वास्तविक इच्छाके अनुसार होते हैं, हमारी 
वाम्तविक इच्छा जन-सामान्यकी इच्छा। है ओर जन-सामान्यकी 
इच्छा पूणरूपेण राजसत्तामें मूते होती हे ॥ 
यह बातें वड़ी ही विद्गवत्तापूणो ओर वुद्धिवद्ध क हैं । पहले 
| इनको समझना कठिन हे, शब्दयोजनाका पार करके अथतक 
पहुच जाना सबका काम नहीं ह। अथ गम्भीर है ओर उसको 
अपनानमे बुद्धि चकरा जाती है । पर सममक लेनेके बाद मनुष्यकों 
आश्रय होता है कि यह किस लौककी बातें हें। राजसत्ता 
रा विश्वात्मा जगत अपनी अनुभूति करता है । राजकी 
सत्ता जगतमं इखश्ररकों गति हे। यह बातें किस राजके 
सम्बन्धमें फलीभूत होता हैं । हम यह मान सकते हैं कि परि 
पामें व्यापक दाब्दोंका प्रयोग होता हे। शाखत्रका नियम हे 
के परिभाषामे अव्याप्रि दोप नहीं आना चाहिये। यदि हमको 
मनुष्यकी परिभाषा करनी हो तो हम किसी विशेष रहज्भ या 
टम्चाईका उल्लेख नहँों कर सकते क्‍योंकि मनष्य कई रहीं ओर 
व्म्बाइयाँके होते है। पर इसके साथ ही यह भी शाबझ्रीय 
नियम हे कि परिभाषामें असम्भव दोष नहीं आना चाहिये 
अ्थान कोई एसा छक्षण नहीं बताना चाहिये जो किसी व्यक्तिमें 
न पाया जाय । यह कह देनेसे कि मलुष्यकों सींग होती हे 
असमम्भव दोप आ जायगा । ऊपर विद्वानोंने राजकी जो कुछ 
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गाथा गायी है. उसमें असम्भव दोपका श्राचुये है। जहाँतक 
इतिहासकी गति है, अतीतकाछ या वतसानकालछकंे किसी भी 
राजकों देखकर ऐसा कहते नहीं बनता । कमसे कम उस भावस 
तो इन शब्दोंका प्रयोग करना कठिन है जो इसके रचथिताओंपग 
था। राजमें उत्पीड़न, वर्गसड्गप, दारिद्रयके साथ साथ संस्कृति, 
सभ्यता उन्नति भी देख पड़ती है । यह कहा जा सकता हैं कि 
सुख दुखः, सा बुरा सभी पिश्वात्माका स्वरूप हे, सभी ईध्रकी 
गति है पर इसको ज्ञानपूर्वक स्वानुभव नहीं कह सकते। 

दि हो भी तो इससे किसी व्यथित हृदयकी शान्ति नहीं मित्त 
सकती । इससे इतना भी तो नहीं निकल्नता कि यदि सारी 
प्रथ्वीपर एक राज हो जाय तो देवी गति बदछ जायगी आर 
उत्पीड़नका अन्त हो जायगा। फिर भी ग्रबवछ राज इस परि- 
भाषाकों बहुत पसन्द करते हैं। इससे उनको दाशनिक आधार 
मिल जाता हे। राजकों जीवनके सभी अड्ञोंमें हस्तक्षेप करनेका 
बहाना मिछ जाता है ओर जो व्यक्ति राजकी इच्छाको, जो 
किसी भी समय विशेषपमें वस्तुतः सरकार अथात्‌ ऊपरके दो 
चार या एक व्यक्तिकी इच्छा होती हे, पसन्द नहीं करता उससे 
यह कहा जा सकता है कि यही तुम्हारी भी वास्तविक इच्छा है 
पर तुम अपने अज्ञानवश इसे पहचानते नहीं हो । ऐसा कहकर 
राज सबका मुंह बन्द कर सकता हे ओर अपने राज्यके भीतर 
उसी प्रकार सवशक्तिमान्‌ ओर निरड्ढहा हो सकता है जसा कि 
इस जगतमें ईश्वर माना जाता हे। स्यात्‌ इसीको ज्ञानपृत्रंक 
स्वरूपका अनुभव कहते हैं। इस सर्वश्क्तिमत्ताको ही पम्ुत्व५ 
कहते हैं। ऐसा माना जाता है. कि प्रत्येक स्वतन्त्र राज पृण्प्रभु 
होता है। बस्तुतः कोई राज पूर्णम्रभु नहीं होता क्योंकि थदि 
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आर कुछ नहीं तो दूसरे स्व॒तन्त्र राजोंका अस्तित्व पूर्ण प्रभुत्वका 
बाधक होता है ओर फिर राज्यके भीतर भी प्रायः सदेव कुछ 
न कुछ ऐसे व्यक्ति होते हैं. जो राजेच्छाको अपनी इच्छा मानकर 
चुप बठनेको तैयार नहीं होते। फिर भी प्रत्येक राज अपने 
सामने यही आदश रखता है । 

समाजवादी अपनेको इस दाशनिक जड्भलमें खोना नहीं 
चाहता | वह बोद्धिक व्यायाम करनेके पहले वर्तेमान राजोंके 
स्वरूपका विश्तेषण करता है ओर इस विश्लेषणके परिणामका 
इतिहासके प्रकाशमें' अध्ययन करता है। इस अध्ययनका जो 
नतीजा निकलता है उसको सामने रखकर वह राजकी प्रश्नस्ति 
गानेमें अपनेकी असमथ पाता हे । राजकी इच्छाकों अपनी या 
जनसामान्यकी वास्तविक इच्छा सानना तो दूर रहा उसको 
ऐसा प्रतीत होता है कि राजेच्छा बहुधा जनसामान्यकी इच्छाके 
विरुद्ध चलती हे ओर राजकी शक्तिका आधार जनता द्वारा 
समर्थन नहीं अत्युत बल हे। वह राजके अस्तित्वकों अपने 
आध्यात्मिक विकासका एकमात्र साधन न पाकर विकासके मागमें 
कण्टकवत्‌ देखने लगता हे। यहाँ हम संक्षेपमें समाजवादके 
आचारय्योंका मत राजके सम्बन्धमें देना उचित सममभते हैं । 

पहले तो यह माननेकी कोई आवश्यकता नहीं हे कि राज 
प्रथ्यीके आदिकालसे या यों कहिये कि प्रथ्वीपर मनुष्यके आनेके 
समयसे चढा आता है। इसका कोई प्रमाण नही' हे । यह तो 
ठीकही है कि आरम्भकाटसे ही मनुष्य छोटी बड़ी टुकड़ियोंमें 
रहते होंगे। मनुष्य जेसा ग्रणी जिसकों न दाँतका अवलूम्ब है 
न पण्जेका, फिसी अन्य उपायसे बनेले पशुओंसे अपनी रक्षाकर 
नहीं सकता था। यह भी निर्विबाद हे कि जहाँ दो व्यक्ति एक 
साथ रहते हैं वहाँ भी आपसमें बरतनेके लिए कुछ नियम बन 
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जाते हैं अतः उस प्राचीन कारूके मानव समुदायों सी आपसके 
व्यवहारके लिए कुछ न कुछ नियम अवश्य रहे हागे। पर न 
तो ऐसे समुदायोंकों राज कह सकते हैं, न उन गिवरमाका। 
कानूनका नाम दिया जा सकता है। पशु-पक्षियोंके भी समुदाय 
होते है पर उनको कोई राज नहीं कहता। आत्मरतक्षाका सहज 
प्रवृत्ति समुदायके राजनीतिक जीवनकी रक्षा करती है। भेसों 
ओर गायोंके ऋुण्डपर जब किसी बनेले हिंख पशुके आक्रमणकी 
आशा होती हे तो बछुड़ों ओर गायोंकों बीचमें करके सब 
नर घेरा बाँधकर खड़े हो जाते हैं ताकि शत्रु जिधरसे आये 
उसे सींगोंका सामना करना पड़े। घोड़े ओर गधे पिछली 
टॉगोंको बाहर करके खड़े होते हैं. ताकि शत्रुको लात सार सके | 
आरम्भमें मनुष्यके जीवनमें इससे अधिक राजनीतिका समावेझ 
नहीं था । सावजनिक झत्रुओंका सामना करनेके लिए सहज 
प्रवृत्ति सबको खड़ा कर देती थी । कोई न कोई नेता भी रहता 
होगा । भेड़ियोंके गोलमें भी जो भेड़िया अधिक बलवान ओर 
चतुर होता हे वह स्वतः नेता बन जाता है ओर दसर उसके 
पीछे पीछे चलते है । पर इसमें न कोई संघटन है न नेताके 
देवी आधिपत्य माननेकी बात है, न उसकी आज्ञाकों अभिवाय- 
तया मानना है। प्राचीन मनुष्य समाजमें भी ऐसा हाँ रहा 
होगा। पशु-पक्षीयोंमें भी आपसमें बरतनेके नियम होते हैं 
आर जो उन नियमोंकोी तोड़ता हे उसे सब मिलकर दण्ड देते 
हैं। यों कह सकते हैं की उस पशु या पत्षीसमुदायका लोकसत 
नियमके उल्ठन करनेवालेको दण्ड देता हे। यह नियम 
समुदायके अनुभवके आधारपर आपही बन गये हैं अर्थात 
इनके पालनसे समुदाय सुब्यवस्थित और चिरजीबी रह सकता 
है अतः यह समुदायके आय: अत्येक आणीकी मनःप्रवृत्तिके 
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अविच्छेय अद्ग हैं। परन्तु कानूनमें यह बात नहीं होती। 
कानूनकी परिभाषा यह है कि बह ऐसी आज्ञा होती है जिसके 
साथ दण्ड छूगा होता हैे। चोरी मत करो, अन्यथा अम्ुक 
अमुक दण्ड पाओगे? यह कानूनका रूप है। पशु समाजमें ऐसे 
कानून नहीं होते, प्राचीन मनुष्य समाजमें भी न रहे होंगे, 
क्योंकि कानूनके लिए कोई बनानेवाठा, नियामक, आज्ञा 
देनेवाला चाहिये। ऐसा नियामक न पशु समाजमें हे, न पुराने 
मनुष्य समाजमें था। यह नहीं कह सकते कि कानून उन 
प्राकृतिक नियमोंके समान हैं जिनसे समुदायकी रक्षा होती है, 
इसलिए वह सबके हृदयमें आपही उत्पन्न हो जाते हैं। “चोरी 
न करो? तो स्थात्‌ ऐसा नियस माना जाता पर सड़कपर अपने 
बायें हाथ चलो? मनुष्य समुदायके लिए ग्राकृतिक नियम नहीं है । 
यह तो किसी नियामकका ही बनाया हुआ हे । 


यह अवस्था कबतक चली गयी यह नहीं कहा जा सकता 
पर बुद्धिअ्रधान मनुष्य पशुपक्षियोंकी भाँति सदा एक ही अवब- 
स्‍्थामें तो रह नहीं सकता। उसने कच्चे सांसकी जगह' पका 
भोजन खाना सीखा, खेती करना सीखा, पशु पाले, मकान 
बनाये, प्रथ्वीके ग्भेसे खनिज्ञोंको निकाछना और उनको गलाना 
तथा ढालना सीखा | मनुष्य समुदायका स्वरूप जटिछ ओर 
जटिलतर होता गया। श्रमविभाग हुआ । कुछ छोग एक काम, 
कुछ दूसर काममें छगे। इसका परिणाम' यह हुआ कि जहाँ 
पहिले सब बराबर थे, वहाँ अब सम्पत्ति-बंपम्य हो गया। 
किसीके पास अधिक सम्पत्ति थी, किसीके पास कम। स्वभा- 
बतः वह छोग अधिक सम्पन्न थे जिनके पास भूमि थी। उनकी 
बराबरी यदि कर सकते थे तो वहीं छोग कर सकते थे जो 
भूलोकका स्वर्छोकसे सम्बन्ध जोड़ सकते थे। यह पुरोहित स्व श्रे् 


ऋण. 
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भे। कहनेका ताल यह है कि समुदायमें आधिक वेपस्य 
त्पन्न हुआ। इनके साथ हेसियत, दजमें भी वपम्य हुआ। 

ऊँचा है, यह नीचा है ऐसा भाव हृढ़ होने लगा। जहां 
पहिले कोई बलवान व्यक्ति कभी कभी अपनेसे दुबलॉकों कुछ 
तड्ग कर लेता होगा वहाँ अब वल्वानोंका वर्ग बन गया ओर 
इस वर्गने दसरोंको उत्पीड़ित करना आरम्स किया। अब 
: नेतृत्व भेड़ियों या प्राचीन मजुष्योंकी भाँति अपनी चतुरता या 


अपने बाहबरूके आधारपर नहीं सिलता था वरन अपने वर्गक 
आधार पर | यही संस्कृत ग्रंथोंमें ग्रशस्त अभिजन बलः है | 
इधर उत्पीड़कोंसे अपनी रक्षा करनेके लिए दूसरोंको भी फिक्र 
हुई। यदि यह वर्गयुद्ध यों ही अव्यवस्थित रूपसे चला जाता 
तो उत्पीड़ितोंका तो संहार हो ही जाता, इसके बाद उत्पीड़क 
भी खत्म हो जाते और समुदाय ही न रह जाता। ऐसी 
परिस्थितिमें राजका जन्म हुआ हे । 


पुराणोंमें राजकी उत्पत्तिके सम्बन्धरमें जो कथा दी हे बह 
मी इसी बातका समथन करती है । ऐसा लिखा है कि पहिल 
कोई राजा न था। लोग आपसमें मिलकर रहते थे । परन्त कुछ 
दिनोंके बाद यह अवस्था बदली। बलवान लोग दुबलोंकों 
सात्यन्यायन' खाने लगे अथांत उसी अ्रकार खाने लगे जिस 
प्रकार बड़ी मछलियाँ छोटी मछुलियांको खा जाती हैं। यह 
रूपक ध्यान देने योग्य है। शोपक और शोपितमें यही मात्य्य- 
न्याय बरता जाता है। यक्त आन्तके कई बड़े जमीनदार क्रपकोंफो 
अपना आहार! कहते सुने गये हैं। अस्त, इस परिस्थितिसे 
अस्त होकर सबने मनुसे प्राथना की कि आप हमारे राजा बनिये 
इस प्रकार प्रथम राजकोी सृष्टि हुई । 


ऱ्हका स्वरूप रा 
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0 होकर किया दय कि 023 
परन्तु राजन उत्पन्न हाकर किया कया शव है अच्तुतर था 


नमन, "कक हुए का (ः [३ खिल भिकदुचक लिख धरे ४. अमान हि किलो कक कि श््पा लि प्यार 
दया ! ऊपरजों कुछ लिखा गया है उससे तो यहा धारण हाता 
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है के राज उत्ाड़त आर उत्पाड़ुक दानाँस प्रथकू आर दानाक 


पु विश कि 


ऊपर एक ऐसी सत्ता थी जो दोनोंमें न्याय करनेके लिए स्थापित 
हुई थी । मनु नतो बड़ी मछली थे, न छोटी मछली। उनका 
काम दोनों प्रकारकी मछुलियोंके बीच न्‍्यायका पड़ला वरावर 
रखना था। न्‍्यायका अथ भी यही होसकता हैं कि सबको 
अपना अपना हक ग्राप्त हो। आजकल भी राजोंका यही दावा 
है कि वह निवेल ओर सचबछ, उत्पीड़क ओर उत्पीड़ित, के वीच 
न्याय करते हैं। इसी दावेके आधारपर वह जन साधारणसे 
निरपेक्ष राजभक्ति तलव करते हैं ओर बहुधा पा भी जाते हैं 

पर एक वात विचारणीय है । कया सचमुच राज इस अकारका 
न्याय करता है ? यदि न्‍्यायका अर्थ सवको अपना अपना हक 
दिलवाना है तो राज उत्पीड़क ओर उत्पीड़ित दोनोंको अपना 
अपना हक दिलवाता होगा । परन्तु उत्पीड़कका हक केसा होता 
हे? जो लुट रहा हो उसकातो हक मारा जारहा है अतः 
उसकी रक्षा होनी चाहिये पर लूटनेवाले डाकूका कानसा 
हक है जो उसको दिलवाया जायगा ? अतः यदि राज न्यायपर 
तुछा था तो उसके छिए एक मात्र यही मार्ग था कि वह उत्पी- 
डितोंका, छोटी मछलियोंका साथ देता । पर यदि राजने एसा 
किया होता तो वड़ी सछलियाँ बच ही न जातीं। इका दुक्का 
दुष्प्रकति सनुप्य रह सकता था। वह चाहे कितना भी चतुर 
या बुद्धिमान्‌ क्‍यों न होता पर उसके लिए तो लोकमत प्यार 
था। उससे तो छोग उसी प्रकार निपट लेते जसे पशु समुदाय 
अपनेमेंसे दुष्ट प्रकतिवालोंसे निपट लेता हैं। आज भी यदि 


आप 


कोई वदमाश खुले बाजारमें किसी सत्रीको छेड़ता हे या किसी 
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बच्चेका जेवर उतारना चाहता है तो राजकी सहायताके बिना 
ही छोग उसे ठीक कर देते हैं। परन्तु हम पिछले अध्यायोंगें 
देख आये हैं. कि उत्पीड़क था शोपक तो अब भी संघटित 
वर्गोर्मे विद्यमान हैं, पहले भी, जहॉतक इतिहाससे पता चलता 

विद्यमान थे। राजके रहते हुए इस ग्रकारके वर्गोकि अस्तित्वके 
दो ही अथ हो सकते ह--या तो राजका दावा झूठा हे, उसने 
निष्पक्ष होकर उत्पीड़ितोंकि हककी रक्षा करनेका प्रयत्न ही नहीं 
किया या परिस्थिति ऐसी हे कि राज अपने वतंमान स्वरूपसे 
इस प्रकारका ग्रयत्न कर ही नहीं सकता या करके सफछ नहीं हो 
सकता | दोनों ही अवस्थाओंमें यह विचारणीय प्रइन होगा कि 
आया मनुष्यके लिए राजका भार ढोना श्रेयस्कर हे या नहीं । 


वस्तुस्थिति यह है कि आजतक न तो राजने इस प्रकारका 
न्याय करना अपना कतंव्य समझा, न इसके लिए प्रयत्न किया, 
यद्यपि लोगोंके सामने बराब॑र इसकी दोहाई दी जाती थी ओर 
हे। राज वस्तुतः वर्गसद्ढपको, मात्स्यन्यायकों, मिटानेके छिए 
नहीं वरन्‌ उसको सुव्यवस्थित करनेके लिए स्थापित हुआ। 
व्यवस्थाके अभावमें ज॑सा कि मेंने पहले कहा है, उत्पीड़क भी 
न रह जाते। आवश्यकता इस बातकी थी कि बड़ी महछुलियोंको 
आहार मिलता रहे, इसलिए छोटी मछलियाँ संख्यामें भी काफी 
हां ओर मोटी ताजी भी हां । इसके साथ ही यह भी देखना 
था कि वह इतनी बलवान नहों जायेँ कि बड़ी मलछत्यियोंका 
मुकाबिला करने छूग जायें। सबसे बड़ी बात यह थी कि ऐसा 
प्रबन्ध किया जाय कि वह अपनी अवस्थासे सन्‍्तुष्ट रहें ताकि 
नित्य प्रत्यक्ष रूपसे खून खराबा न करना पड़े। यह सब्र काम 
राजके द्वारा हो गया। यह अबन्ध' कुछ कुछ उसी ढज्गका था 
जो एक पुरानी कहानोीमें सुना' गया है। किसी जक्गञरूमें एक 
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सिंह था जो वहांके पशुओंको वरावर मारा करता था। इससे 
उनको संख्या बहुत क्षाण हो चली । अन्तम यह सममोता हुआ 
कि सिंह आप कष्ट न करे, पशुगण पदम्लायत करके नित्य अपनेम 
से एककों उसके पास भेज दिया करें। सिंहका मी बिना परि- 
श्रमके पेट भरता रहे, पशुओंका भी अनावश्यक संदार न हों : 
इतना ही नहीं, उनको यह समन्‍्तोप भी रहा होगा कि हमपर 
कोई दबाव नहीं है, यह न्यायपूरो वरावरीका समझकोता है ओर 
हम अपनी स्वतन्त्र इच्छासे जिसको चाहते हैं चुनकर भेज देर 
है । सम्भवतः जिसको वठारी होती होंगी वह भी अपनेको समम 
लिया करता होगा कि यद्यपि इस समय में मरनेंसे घवरा रह। 
हूँ पर मेरी वास्तविक इच्छा, जिसका मुझे खुद पता नहीं हे. 
यही है कि में आज सिंहके हाथसे मारा जाऊं। कहनेका तात्पर 

ह है कि राज वस्तुतः शोषकवगके अधिकारांकी रक्षाका साधन 
है। यह भी स्मरण रखना चाहिये कि यह अधिकार उन्होंन 
आप अपनेको दे लिया हे । राजके भीतर जो कानून चछत है 
वह शोपक वर्गके बनाये होते हैं आर उनका उद्दश्य इस बगचे. 
आधिपत्यको अक्षुण्ण बनाये रखना होता है। राजकी इच्छ 
वसस्‍्तुतः जनताकी वास्तविक इच्छा नहीं हे । इस जनता शब्द 
जनसाधारण अथात्‌ यदि देशके सब निवासी नहीं तो उनमें सं 
बहुत बड़े भागका बोध होता है । पर बहुत वड़ा भाग तो उन्हें 
लोगोंका है जो उत्पीड़त या शोपित हैं। एक ओर राजकी. 
अर्थात्‌ सुद्गीभर उत्पीड़कोंकी, वास्तविक इच्छा, दूसरी ओर 
जनताकी, अथात्‌ वहुसंख्यक उत्पीड़ितोंकी वास्तविक इच्छा-- 
यह दोनों इच्छाएँ कदापि एक नहीं हो सकतीं, क्योंकि इन दोनों 
वर्गकि हित एथक्‌ प्रथक्‌ है । 


यह कहा जा सकता है कि विदेशी आक्रमणके सामने सबके 
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त एक हो जाते हैं। इसमें सन्देह है । यदि शत्र एसा हुआ 
जो मजहबके नामपर छोगोंके जीवममें हस्तक्षेप करता है तब तो 
भ्रम्भव हे कि सबकी इच्छाएं पूणातया एक हो जाये अन्यथा 
गरीब जनताकी अल्पकालीन लटपाटका भक्ष हो भय हो पर 
उसके लिए 'कोउ नृप होय हमें का हानी, चेरि छु/ड़ि न कहाउब 
एन्ी? वाली बात चरितारथ है। इनके विपरीत जो अधिकार- 
युक्त शोषक ब्ग हैं उसके लिए जीवन-मरणका ग्रइन हो जाता हे 
क्योंकि उसका अधिकार सदाके लिए लिन जानेका डर रहता ह 
अतः वह सचमुच ग्राणपणसे छड़ता है । अन्य लोगोंकी देशभक्ति 
बहुत ही कब्ची होती है। राजपुतानेके इतिहासपर हिन्दुओंको 
बड़ा गये हे। यह गये अनुचित नहीं हे. पर इस इतिहासमें 
एजपूतोंको छोड़कर दूसरे हिन्दुओंकी देशार्भाक्तकी कथा कम 
मिलती है। सारा रोना यह है अपने-अपने राज्यमें 
शिश्ञोंदियों, कछवाहों, राठोरों, झालोंकी हुकूसत बनी रहे । 


जिन देशोंमें छोकतन्त्र शासन है उनमें राजेन्छा ओर जनताकी 
इच्छामें कोई भेद नहीं प्रतीत होता, क्योंकि राजका परि- 
चालन सबकी रायसे होता प्रतीत होता है। पर यह भी एक 
धोखेकी टट्टी है। जहाँ भिन्न-भिन्न वर्गोमें इतनी आर्थिक 
विपमता हो वहाँ छोकतन्त्र एक विडम्बना मात्र हैे। जसा कि 
डेलाइल बन्सने डेमाक्रसीमें कहा है दरिद्रता लोकतन्त्रकों 
असम्भव ओर स्वयं सम्यताको दृषित बना देती 8 । दरिद्रतासे 
तालये है भोजन, बस, मकान, शिक्षा ओर चित्तकी शान्तिकी 
उस कमीसे जिसके कारण मानव-जीवन सम्भव नहीं हा सकता | 
““““जो मनुष्य भूख या सर्दीसे तड़प रहा है ओर बराबर 
इस चिन्तामें जल रहा है' कि उसको और उसके बच्चोंकों रोटियां 
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मिलेगी या नहीं वह इस अवस्थामें ही नहीं हे कि अपने अतिनि- 
वियोंको चुन सके“ फिर भी चुनाव तो होते हैं। फलछतः 
ऐसे ही छोग आयः चुने जाते हैं जिनको शोपक वर्ग बहुत 
नापसन्द नहीं करता । स्वतन्त्र' जनता अपने स्वतन्त्र वोटॉके 
द्वारा-अपने स्वामियोंकी इच्छाका ही समर्थन करती हे | पर हाँ, 
लोकतन्त्रके द्वारा उसको धोखा देना सकर होता है । यदि उसके 
माछिक अपने हितके लिए कोई युद्ध छेड़ देते हैं. तो भी जनता 
उसे अपना युद्ध समककर उनकी ओरसे लड़ती हे ओर ग्राण 
देती है पर इससे हित-सद्भष या व्ग-सड्डष समा | होता | 
शासकवग जनताको मरनेका अधिकार दे सकता है पर शोषणसे 
मुक्त हानेका नहों ( 


यह कहना भी गछत है कि जनता राजका समरथन करती हे 
ओर यह समथन राजशक्तिका आधार है । वस्तुतः राजशक्तिका 
आधार बल है जिसकी प्रत्यक्ष मूर्ति सेना ओर पुलिस है। सारे 
देशकी जनतासे पेसा वसूछ किया जाता है ओर इस पेसेसे 
सेना तथा पुलिस रखकर उसी जनताको दवाया जाता है। धोखा! 
यह दिया जाता हे कि यह चीजें जनताकी रक्षाके छिए ह 
सचमुच यदि रक्षाकी ही बात होती तो थोड़ीसी स्थायी आर 
वेतनभोंगी सेनाके चदले समस्त जनता आत्मरक्षाके लिए तैयार 
की जाती | जिस प्रकार दन्रके आक्रमणके सामने आत्मरक्षाकः 
प्रवृत्ति पशु-समुदायोंकी तैयार कर देती हे, उसी प्रकार सार' 
समुदाय एक होकर खड़ा हो जाता । मनुष्य न तो सोंग 
मारता है न लात चलाता हे अतः लोगोंके हाथमें समयानुकूरः 
शर्यास्तर होते पर सिद्धान्त वही होता । ऐसा न करके ग्राचोन 
कालसे ही राजने जनताको आत्मरतक्षाकी जिम्मेदारीसे मुक्त कर 
दिया । शोषक वर्ग के व्यक्ति ओर उनके खास साथी ही शखारू 
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चलाना जामते थ ओर यदि आवश्यकता पड़ गयी तो अपनी 
हुकूमत बनाये रखनेके लिए विदेशियोंसे भी छड़े लेते थे। 
अन्यथा अंपने सप्ठनटन ओर इर्खाम्यासके जारस सागाजय श्र जा को 
इबाये रहते थे। लोग हिन्द बगा-ण्यवस्थाकी प्रशंसा करनेमें 
उस बातका बड़े अभिमानसे जिक्र करते है कि राष्टुकाी रक्षाका 
भार ज्ञत्रियोंने अपने ऊपर ले छिता था पर यह भूल जाते है कि 
इसका परिणाम यह हुआ कि शेप जनता ऐसी निकम्मी बना दी 
गयी कि उसे अपनी रक्षा करना भूछ ही नहों गया, रक्षा 
'करनेका भाव भी जाता रहा | ओरोंकी बात तो जाने दीजिये, 
वैश्य तो क्षत्रियोंकी ही माँति आश्य थे पर वह भी रासख्य चलानेसे 
इतनी दूर जा पड़े कि बणिक पुत्र जाने कहा, गद ल्वेकी बात! 
शक असिद्ध कहावत हो गयी । आजकढकी सेनाओं ओर 
पुलिसका बही स्थान है जो पहले सामन्त-सरदारों या 
श्षत्रिय बर्गोका था । ज्यों ज्यां वर्गसंघप तीत्र होता जाता 
है त्यों त्यों सेना ओर पुलिसका यह रूप ओर स्पष्ट होता जाता 
हैं। यदि सेना बाहरी आक्रमणसे रक्षा करनेके लिए ही है तो 
उसे भीतरी अक्षोभांका दमन करनेगे हाथ न डालना चाहिये। 
'समाजवादी, असमाजवादी, पूजीपति, मजदूर कोई भी बग 
आपसमें आधिपत्यके लिए छड़ते हों, सेनाको तटस्थ गहना 
चाहिये पर ऐसा होता नहीं | पुछिस भी केवल चोर डाकुआंसे 
रक्षा करनेके छिए नहीं होती । यदि समाजकी व्यवस्था 
ठीक हो तो ऐसे लोग बहुत कम हों । लोकमत उससे निपट 
से भोर पुलिसकोी आवश्यकता ही न पढ़ । एक ओर 
'आज़की व्यवंस्था बेकारों ओर भुवखड़ोंकी स्र॒ष्टि करती है 
'दूसरी ओर उनका पुलिस द्वारा दमन करती है। शोपक वर्गकी 
ओरसे मजदूरों ओर किसान्नोंपर तो डण्डे ओर गोलियाँ चलते 
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देखा गया हे पर धनिक वर्ग चाहे जो कर उसपर पुलिसका 
प्रहार नहीं होता । 

इस वातकी कितना भी छिपाया जाय पर लोकात्मा इसको 
खूब सममती है। जो दल समाज के संघटनको वदलना चाहता 
है, उसका पहला प्रयत्न यह होता है कि राजयन्त्र अपने हाथमें 
आगजाय अथोत्‌ सरकारपर कब्जा हो जाय | यह इसलिए नहीं 
होता कि चोर-डाकुआंको दबाने या विदेशी शत्रओंसे लड़ने में 
स॒विधा हो बरन्‌ इसलिए कि पुछिस ओर सेना घरलू विरो 
धियोंकी दवाकर पंगु बनानेके साधन हैं । जो वर्ग जिस समय 
आधिक ओर राजनीतिक महत्ता रखता है वह इनका उपयोग 
करके अपने अधिकारोंकी रक्षा करता है । जब कोई दूसरा वर्ग 
प्रधान बनना चाहता है तो स्वभावतः वह भी इस साधनसे 
काम लेना चाहता हैं । किसी समय सरदार-सामन्तोंका जमाना 
था | उनसे लछड़कर मध्यम वर्गने अधिकार प्राप्त किया पर 
अधिकार प्राप्त करके अपने पुराने नारोंको भूठ गया। वह भी 
सेना ओर पुलिससे ठीक उसी ढंगका काम ले रहा है जसा कि 
उससे पहले ज्ञत्रियवर्ग लेता था । अब दसरे वर्गने सिर उठाना 
आरम्भ किया है । श्रमिक और कृषक चाहते है कि राजका 
सूत्र अथात्‌ विरोधियोंके दमनके साधनोंपर अधिकार उनके 
हाथमें आ जाय । 

जब राज़ वगविशेषके हितोंकी रक्षाका साधन है तो वह 
सब वर्गोके ऊपर ओर सबसे प्रथक्‌ अथात्‌ तटसथ ओर निष्पक्ष 
नहीं हो सकता । इसका प्रयत्न अवश्य होता है। छोटे से छोटे 
अहलकारको भी ऐसा दर्जा दिया जाता है कि बह समाजसे 
ऊपर हो जाता है। दरवार, अदालत, कचहरीमें उठने वेठने, 
बोलनेके ऐसे ऐसे नियम वनाये जाते हैं कि लोगोंपर आतड्ढः छाया 
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रहता है और इन जगहोंमें आने-जानेवालोंकों ऐसा अनुभव 
होता हे जसे उन्हें किसी प्रत्यक्ष देवके मन्दिरमें पाँव रखनेका 
सोभाग्य प्राप्त हो रहा हो। इन युक्तियोंके प्रयोगसे राज लोगोंके 
चित्तपर शासन करता हे ओर उसको अपने नख ओर दोंत अथात्‌ 
पुलिस ओर सेनासे प्रतिदिनका काम लेनेकी जरूरत नहीं पड़ती । 

यह स्मरण रहे कि ऊपर जो कुछ कहा गया हे किसी एक 
राजके लिए नहीं वरन्‌ राजमात्रके लिए छागू है। भारतके छोटे- 
छोटे राजोंसे लेकर बड़े से बड़े साम्राज्योंतक का यही चित्र हे। 
इसलिए एक वचनमें प्रयुक्त राज शब्द इन सबके लिए आया है । 


पन्द्रहवाँ अध्याय 
राजसत्ताका अच्त 


जसा कि हम पिछले अध्यायमें देख चुके हैं. राज वह संस्था 

है जिसके हारा अधिकारप्राप्त वर्ग दूसरे वर्ग पर अपना अधिकार 
कायम रखता है । सेना ओर पुल्िसके द्वारा यह संस्था काम 
करती है । यदि कोई विरोधी सिर उठाता हे तो वह इसके बरसे 
दबा दिया जाता है'.। अधिकारयुक्त वर्गका तीसरा शम्त्र कानून 
है। कानून वगसंघपकी वीभत्सताको यथासम्भव छिपाता है। 
उसका काम यह है कि शोपित बर्गके जीवनको नित्यप्रति ऐसे 
धनोंसे जकड़ रखे कि सेनासे काम न लेना पड़े । हर सर- 
कार कानून और अमनकी दुहाई देती है । इसका तात्पय्य यही 
हे कि वस्तुस्थितिमें कोई गहरा परिवत्तेन न हो। हुकूसत करता हे 
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बह हुकूमत करता रह, जो दास है वह दास बना रहे। इसके 
बिना थोड़े से मनुष्य वहुतसे मनुष्योंकों दबाकर [रख ,नहींसकते 

राजका यह स्वरूप ऐले शब्दाडम्वधरसे छिपाया जाताहे। 
कि साधारण मनुष्य सचमुच उसको एक निष्पक्ष संस्था समझता 
हे ओर उससे निरपेक्ष न्यायकी आशा रखताहे। पर जब 
उत्पादनके साधनोंका रूप बदलता है ओर उन साधनोंसे काम 


लेनेवाला दूसरा वंगे ऊपर उठना चाहता हे तो उसे राजके सच्चे 
स्वरूपका वहुत ही शीघ्र वोध हो जाता है । उसको यह विदित हो 
जाता हैं कि राज वस्तुतः उस वर्गकी एक प्रकारकी काय्यकारिणी 
समिति है जिसके हाथमें अबतक आर्थिक ओर राजनीतिक 
अधिकार रहा है । नया वर्ग अपने लिए सुविधाएं चाहता है 
पर पुराना वर्ग अपनी अथात्‌ राजकी सारी शक्तिसे इन सुवि- 
धाओंको रोकता है क्‍योंकि वह समझता है कि यदि नया वर्ग 
सम्पन्न हुआ तो वह सारे अधिकार अपने हाथमें ले लेगा | इ 

प्रकार वर्गसड्वपं जो अबतक मन्द ओर आहलीन था, तीत्र ओर 


प्रकट हो उठता है ।_नये नये उठनेवाले बगंको यह बात साफ 
देख पड़ती हैँ कि यदि उसे आगे बढ़ना हे तो फिर राजपर कब्जा 


करना चाहिये, विदेशियोंसे छड़नेके लिए नहीं अपने घरलू 
प्रतियोगियोंसे छड़नेके छिए । जिसकी छाठी उसकी भेंस | राज 
पर कब्जा करनेका अथ हे सेना ओर पुलिसपर कब्जा करना 
अर्थात्‌ इनसे काम ले सकना। इसका दूसरा अर्थ है कानून 
बनानेकी शक्ति प्राप्त करता । आर्थिक आर सामाजिक अभ्युद्यकी 
लालसाने ही मवध्यमवगको सामन्त-सरदारोंके हाथसे राजयन्त्र 
छीननेपर विवश किया। राजशक्तिकों हाथमें लेतं ही मध्यम- 
बगे सामन्तोंकी कुर्सीपर जा बठा था । जो अबतक शोषित था 
वह स्वयं श्ोषक बन गया । जिस ग्रकार पहले थोड़ेसे क्षत्रियवर्गीय 


श्श्र ससाजवाह 


अपनेसे अधिक संख्या वालॉपर हकूमत करते थे, उसी प्रकार 
पूजीशाही ओर साम्राज्यशाहीके द्वारा थोड़ेसे मध्यमवर्गीय 
करोड़ों मनुष्योपर हुकूमत कर रहे & अथात करोड़ों मनुष्योंका 
शोषण कर रहे है 

ऐसी दशामें राजके प्रति समाजवादीका क्या रुखे ह। सकता 

यह तो हम देख चुके हैं कि वह वर्गसज्लपकों बहुत बुरी 
चीज समझता है। हम यह' भी देख चुके है कि वह उत्पादनके 
साधनोंपर व्यक्तियोंके निजी स्वत्वकों बुरी चीज मानता है ओर 
प्रथश्वीपर फेछी हुई अश्ञान्तिका प्रधान कारण समझता है। 
उसकी रायमें जबतक यह बेयक्तिक स्वत्व रहेगा तबतक प्रथ्वीपर 
पूंजीशाही साम्राज्यञ्ाही वगगसक्डप आर अन्तारशाएय गयद्ध 
आजकी भाँति बने रहंगे और आकाश-पुष्पको भाँति शान्तिका 
अभाव रहेगा। वह यह भी देखता हे कि सम्प्रति राज पूँजी 
पतियांके हाथमें है आर उस वगकों दबानेम अपनी सारी शाक्त 
छगा रहा है जो पूँजीपतियांक हाथस उत्पीड़ित ओर झोपित 
होनेसे ऊबकर अब सिर उठाना चाहता हैं। यह वग श्रमिकों 
ओर क्ृपकोंका बर्ग है । यह बातें एक ओर ही पाठ पढ़ाती 
हैं। यदि समाजवादी सचमुच पूँजीझादीकों मिटाना चाहता हे 
तो उसको वही काम करना होगा जो इसके पहले पेंजीपतियांसे 
किया था।। उसको राजपर कब्जा करना होगा। राजकी लगाम 
उसके हाथ में आते ही सरकार उसकी होगी, सेना ओर पुलिस 
उसकी आज्ञाओंका पालन करेगी, बहू अपनी इच्छाके अनुकूल 
कानून बनवा सकेगा । 

ऊपर मैंने छिखा है कि समाजवादीको राजपर कब्जा करना 
होगा। बस्तुतः यह निरथंक-सा वाक्य है। समाजबाद एक 
सिद्धान्त है। उसको माननेवालोंका कोई विशेष आर्थिक बर्ग 
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नहीं होता | मेरा असली तात्पय यह था कि जो आजकलका 
प्रताड़ित वर्ग हे, अथीत्‌ शरीर ओर मस्तिष्कसे काम करनेवाले 
श्रमिकों ओर कृपकोंका वर्ग, उसको राजकी बाग सँमभारूनी 
होगी । जबतक राजशक्ति अपनी नहीं होती तबतक पूँ जीशाहीका 
का बाल बॉका नहीं हो सकता, समाजवाद केवल पुस्तकोंके 
पन्नोंमें ही धरा रह जायगा। आर्थिक और सामाजिक अस्यु- 
दयकोी इच्छाने ही शोषितोंकी सिखाया है कि उन्हें हुकूमत 
करनी होगी। मूसाकी बाबत कहा जाता हे कि वह आग 
ढ्ड़ने गये थे, पेगम्बर हो गये। इसी प्रकार वर्गका अभ्युत्थान 
होता है । 

यहाँ पर एक महत्वपूरो प्रश्न उठता है कि राजपर कब्जा 
केसे होता है। साधारण तोर पर तो यह देखनेमें आता है कि 
सुव्यवस्थित देशोंमें' एकके बाद दूसरा राष्ट्रपति आता है, एकंकी 
जगह दूसरा मन्त्रिमण्डल ज्लेता है। इसीको एककी जगह दूसरी 
सरकारका आना कहते हैं। परन्तु विचार करनेसे यह देख 
पड़ता है कि व्यक्ति मल्े ही बदछते रहें पर शाजकी नीतिमें 
कोई तात्विक परिवत्तेन नहीं होता । इसका कारण यह है कि 
शासनकी डोर एक ही बगके हाथमें होती है। आज पूँजीपति 
वर्ग ग्रधान है। बड़े बड़े पूजीपति अपनी कोठी छोड़कर सर- 
कारी दफ्तरोंमें नहीं बेठते । यह काम तो वह अपनी कठपुत- 
लियों अर्थात्‌ नरेशों, राष्ट्रपतियों ओर मन्त्रियोंको सॉप देते हैं 
पर इतना बराबर ध्यान रखते हैं कि कोई राजनीतिक दल 
उसका जुकसान न करने पावे | ब्रिटेनके मजदूरदछका इतिहास 
इस बात॒का साक्षी है। इस दलके नेता अपनेको समाजवादी 
कहते हैं पर उनका विश्वास हें कि एक दिन वोटोंके बरूपर 
वह राज शक्तिके स्वामी बन जायेंगे। अबतक तो वह मुँहकी 


ग्२७ समाज बाद 


("५ औ, 


खाते रहे हैं। पू जीपति वर्ग उनको पार्लिमेण्टमें आने देगा, मन्त्री 
भी बनने देगा क्योंकि वह जानता है. कि इस प्रकार सरकारी 
कुर्सियोंपर बेठनेवाले पुरानी पद्धुतिको बहुत नहीं बदल सकते | 
पर वह जब देखगा कि यह छोंग सचमुच पूजीशाहीसे टक्कर 
लेना चाहते है तो इनके पाँव न जमने देगा। १६८१ बवि० २ 
मजदूर दलका बहुमत था पर वह कुछ न कर पाया। पाँच वष 
बाद उसका फिर बहुमत हुआ परन्तु फिर निकाछा गया। यह 
सब जानते हैं कि यदि आज ब्रिटेन में कोई सरकार पूं जीशाहीके 
छत्तेमें सचमुच हाथ डाल दे तो वह बुरी तरह घायल होगी । 
पु जीपति अपनी स्थितिकी रक्षाके लिए सब कुछ कर डालेंगे। 
भयंकर गृहयुद्ध छिड़ जायगा । इस युद्धका क्‍या रूंप होगा वह 
स्पेनमें अभी हालमें ही देख पड़ा हे । यह बात किसीकों अच्छी 
लगे या न छगे पर इसमें पू जीपतियांका कोई दोप नहीं हे । 
उन्‍होंने सामन्‍्तवर्गसे छड़कर यह पद ग्राप्त किया है। उनके सारे 
हित इसके साथ बँचे हुए हैं। अपने स्वत्वकि लिए न लड़ना 
आत्महत्या करनेके समान होगा । यह ठीक है कि पृ जीशाह 
कई ऐसे कानूनों को बनने देती है जिनसे कुछ देशके छिए उसके 
मुनाफेमें कमी हो जाती है ओर मंजदरोंकी सुविधाएँ बढ़ जाती 
हैं पर यह उसकी युद्धकछा है । कुशछ सेनानी पीछे हटकर भी 
विजय श्राप्त करता है । छोटे छोटे सुधारोंकी दूसरी बात है पर 
पूं जीशाही धीरे घीरे अपना गला आप न घोटेगी ओर न किसी 
भी पालामेण्ट या व्यवस्थापिका सभाको ऐसा करने देगी । 
अतः वैध उपायोंसे, व्यवस्थापक सभाके बोटॉसे, राजपर 
वह कब्जा प्राप्त नहीं हो सकता जो समाजवादीकोी अभीष्ठ है । 
इसीलिए समाजवादी बराबर कहते हैं कि राजपर कब्जा क्रांति 
द्वारा हो सकता है। इतिहास भी उनके कथनका समर्थन 
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करता है। ब्रिटेन आर फ्रान्समें ऋन्‍्तिके द्वारा ही मध्यम व्गने 
सामनन्‍्त वरगेकी हटाकर राजपर कच्जा किया। रूसमें श्रमिक 
बगंको क्रान्ति द्वारा ही अधिकार मिला । जमेनी ओर इटलीमें 
अपने अधिकारको पुनः स्थापित करनेके लिए पूँ जीशाहीको 
क्रान्ति करनी पड़ी । 

क्रान्ति अवध, कानूनके विरुद्ध, होती हे। सफल क्रान्तिके 
बाद क्रान्तिकारियोंकी इच्छा ही कानूनका रूप धारण करती है 
पर जबतक राजयन्त्र, या यों कहिये कि उसके गत्यक्ष चिन्ह सेना 
ओर पुलिस, पर कब्जा नहीं हो जाता तवतक वह गेरकानूनी 
है । क्रान्तिका अथे केवल सरकार वदलना नहीं वरन राजके 
साँचेको बदलना हें; वलका मुकाबिछा बरसे करना है; एक 
बगके आधिपत्यको हटाकर दूसरे वर्गके आधिपत्यको स्थापित 
करना है । इसीलिए यदि क्रान्ति सफल हो गयी तो जो नयी 
सरकार बनती है वह उन का्मोंको कर सकती हे जो बोटोंके 
द्वारा चुनी गयी सरकार नहीं कर सकती । वोटके बलपर खड़ी 
सरकार वस्तुस्थितको वराबर बदल नहीं सकती। वह उन 
जिम्मेदारियोंसे बहुत कुछ बँधी हुई है जो उसके पहलेकी सर- 
कारें छोड़ गयी हे । जिन कानूनोंकी छायामें वह चुनी गयी 
उनको वह एकदम तोड़ नहीं सकती। जो लोग बोटरोरोंके 
कन्धोंपर बेठकर राजके विधाता बने हैं उनकी मनोवृत्ति भी 
ऐसी नहीं हो सकती कि वह अतीतको एकदम मिटाकर नये 
वतेमान ओर सविष्यका निर्माण करें। परन्तु क्रान्तिकारी इन 
बन्धनोंसे मुक्त होता हे। उसकी मनोबृत्ति उम्र न होती तो वह 
क्रान्तिके भयावह ओर कण्टकाकीण मागपर पाँव ही न रखता | 
जब वह कानूनके विरुद्ध चलकर शक्तिसम्पन्न हुआ है तो उसे 
उस कानूनका कोई व्यामोह नहीं हो सकता। उसको मिटा 


ते 
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देनेमें उसे कोई हिचक न होगी। उसको कोई अधिकार सॉंपता 
नहीं, वह आप लेता हे। पिछले अधिकारी दुसरे बगके थे 
वह दूसरे वर्गका है अतः उनकी छोड़ी हुई जिम्मेदारियों उसको 
बॉध नहीं सकतीं । न वह उनके लिये हुए ऋणको देनेके लिए 
वाध्य हे न उनके द्वारा की गयी सन्वियोका मानना उसके 
लिए अनिवाय्य है | व्यवहारमें सम्भवतः बह इनमेंसे बहुतसी 
जिम्मेदारियोंकों अपनी इच्छासे ओढ़ लेगा पर सिद्धान्तःप्स्या 
उसके हाथ-पाँव उन्मुक्त हैं। 

पर ऋान्ति हो केसे ? इसका अबतक तो इतिहासने एक 
ही उत्तर दिया है। क्रान्ति जहाँ जहाँ हुई है सशस्त्रा ही हुई है 
ब्रिटेन, फ्रानस्स और रूसको इसी उपायसे सफलता मिली | जहां 
जहाँ क्रान्ति सफल हुई हे वहाँ था तो विशेष परिस्थितिके कारण 
आरम्भसे ही क्राम्तिकारियोंका भोतिक बल अधिक था या वह 
शीघ्र ही राजके भौतिक बल अथांव सेना, पुलिस, खजाना ओर 
युद्धसामग्रीको अपनी ओर सि्या सके। परन्तु बल्का जवाब 
बलसे ही दिया गया, तोप ओर तलबारने तोप ओर तत्यवाग्से 
लोहा लिया । इस बातको देखकर कुछ लोग यह' कहते हैं. कि 
समाजवादको हिंसासे प्रथक्‌ नहीं कर सकते, क्योंकि समाजबादी 
व्यवस्था दिसात्मक क्रान्तिके बिना स्थापित नहीं हो सकती। 
यह उनका समाजवादके विरुद्ध सबसे बड़ा अभियोग है । 


पर यह आश्षिप न्‍्याय्य नहीं है । इसमें उतना ही तथ्य है 
जितना इस आक्षेपमें कि स्वाधीनता हिंसात्मक, अथच' व्याज्य, 
है । हमारे पास प्रथ्वीका हजारों वर्षका इतिहास है' पर सा 
एक भी उदाहरण नहीं मिलता जिसमें किसी राष्ट्रन सशस्त्र 
हिंसात्मक, युद्धूफे बिना अपनी खोयी हुईं स्वतन्त्रता फिस्से 
प्राप्त की हो । हमारे देखते देखते पिछले ४-५ बर्षमें शस्त्रफे 
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बलसे, जेकोस्लोबाकिया, ययोस्कछाबिया, फ्रांस, वेल्जियम, ह। 
नाव का स्वाधोनता छिनी और दखकी सहायता से ही फिर बापरूः 
मिला। परनन्‍्त हिसासाथ्य होनेसे क्या स्वधीनताकी उपादेयतारे 
कसी आगया ? इसी प्रकार समाजवादका विचार करते समर 
क्रान्ति साधनाका जिक्र छड़ना अनुचित है आर विपयान्तर 
करना है| सूछ प्रइन यह है कि समाजवाद स्वतः अच्छी चीज 
हू यथा नहीं, उसका दाशनिक आधार कसा है, उससे मनुष्य 
समुदायका अवस्थाके रोगांका जो निदान किया हे वह काल्प 
लिक हैं या साधार ओर जो लक्ष्य बह अपने सामने रखता है 
वह मनुष्योंके छिए कल्याणकारी हैं या नहीं। साधनका ग्रशन 
गाण ६ । यदि स्वाधीनता अच्छी चीज हू तो पराधीनको 
स्वाधीन वननेका प्रयत्न करनेका हक हे । पिंजड़ेगे बन्द चिड़ियाके: 
यह सुनाना कि दूसरी चिड़योंकी भाँति स्वच्छुन्द उड़नेका 
तो तुमको नेसगिक हक है पर तुम इस जन्मसिद्ध हकको मेरे 
बताये हुए उपायसे ही प्राप्त करो, उसकी हँसी उड़ाना हे: 
चिड़िया अपने कद करनेवालांकी राय माननेको बाध्य नहीं की 
जा सकती। वह अपने पिजड़ेके जिस तारकों जहाँसे कमजोर 
देखेगी उसको वहींसे तोड़कर वाहर निकल जायगी। अनन्‍्ता- 
राष्ट्रिय विधान इस बातको स्वीकार करता हे । 


यह तो सिद्धान्तकी बात हुई पर व्यवहार-हृष्ख्या ऐसा कोई 
समझदार नहीं ह जो अर्टिसाकों हिंसास अच्छा न समझतः 
हो । हिंसासे ऋरता प्रथक नहीं की जा सकती आर शस्त्र प्रयोगमे 
गहँक साथ घुनके पिस जानेका सर्देव सम्भावना रहूगी | इसलिए 
जहाँ हिंसा अह्िसाके मुकाबिलेका प्रश्न होगा वहाँ सम 
हंसाको प्रसन्‍्द करेंगे । समाजवादके आधचाणय्योके सामन 


यूरोपमें जो परिस्थिति थी उसमें उनको हिंसात्मक उपायोंसे हैं 


२३८ समाजवाद्‌ 


सफलताकी आशा हो सकती थी। माकक्‍्स, एंगेल्स या लेनिनके 
सामने कोई दूसरा मार्ग न था। पर वह छोग नरमेथके पुरोहित 
नहीं थे। उनको हिंसामें कोई खास रस नहीं था, इसलिए उन्होंने 
हिंसाका उपदेश कभी नहीं किया हे। स्वयं लेनिनने दि स्टेट 
ऐण्ड रेवोल्यूशन? में छिखा हे “मध्यम वर्गीय राजके स्थानमें 
सवहारा राज साधारणतः हिंसात्मक क्रान्तिके द्वारा ही स्थापित 
हो सकता हे ।” इसका स्पष्ट तात्पथ्य यह हो कि असाधारण 
परिस्थितिमें, वह अहिंसात्मक क्रान्तिकी सम्भावना भी 
स्वीकार करते थे। कोनसी परिस्थिति साधारण है 
ओर कोनसी असाधारण इसका कोई तात्विक विवेचन नहीं हो 
सकता, यह देशकालपर निर्भर हे । 


पर इस समय तो यह प्रश्न ओर भी अनावहयक हे। महात्मा 
गान्धीने अहिंसाको राजनीतिमें स्थान दिया हैँ । उनका ऐसा 
विश्वास है कि अन्ताराष्ट्रिय आन्थियाँ भी इसके द्वारा सुछकायी 
जा सकती हूँ। भारतमें ओर भारतके बाहर बहुतसे मनुप्य 
उनके अनुयायी हैं। अहिंसात्मक क्रान्ति केसे होगी यह तो 
किसीको भी ठीक ठीक नहीं मालूम हे क्‍योंकि अभी तो अहिसा- 
त्मक युद्धआांढीका शंेशवकाल हे | पर यदि पतीस कराइ़की 
आबादीवाले भारत जसे विश्ञक देशका अहिसाम्मक उपायोसे 
स्वाधीन होना सम्भव है तो अधहिसात्मक क्रान्ति द्वारा समाज- 
वादी व्यवस्थाका कायम होना भी सम्भव है । यह कोई नहीं 


कहता कि हिंसा मनुष्य समुदायके लिए आदश है । 
पर जसा कि हमने ऊपर कहा है इस गोण विपयपर 


शास्त्राथ उठाना उचित नहीं। यह तो मूल विपयसे ध्यान 
हटाकर विषयान्तरकी ओर ले जानेकी एक चतुरतापृण थुक्ति 
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हु ओर समाजवादको बदनाम करनेका उपाय है | इसमें उलझन 
व्यथे है । 


अस्तु, मान लिया जाय कि सफल क्रान्तिके द्वारा अद्यावधि:- 
शोपित, श्रमिक ओर कृषकवरगने राजपर कब्जा ग्राप्त कर लिया । 
फिर क्या होगा ? जो उत्तर पहले मुँहकी आता है वह तो यही 
है कि इस बार भी वही होगा जो अबतक होता आया है अथात्‌ 
अपने क्रान्तिकालीन नारोंको भूछकर यह वर्ग भी राजसे अपने 
सक्कचित वग-हितोंके साधनका काम लेगा । भेद इतना है कि 
अबतक यह शोषित था, अब यह शोषक होगा ओर दूसरे ब्ग 
शोषित होंगे। 


पर यह उत्तर ठीक नहीं हैे। पहले तो इस बग के कोई 
सक्कचित व्गहित हैं ही नहीं। यह तो शोपणसे व्यथित होकर 
उठा था अतः इसका एक'ही उदय है ओर वह ६ शोपखणुकां 
मिटा देना। जिन समाजवादी सिद्धान्तोंको श्रेरणाने इसको 
प्राणित किया है उनका भी यही परिणाम हो सकता हे । दूसरों 
बात यह हे कि यह वर्ग इस समय सबसे नीचा हैं। इसमें वह 
लोग हैं जो उत्पादनकी किसी सामग्रीके स्वामी नहीं हैं। इनको 
जीविका दूसरोंकी कृपापर निर्भर है। अतः अब यह किसको 
सतायेगा ? इसके उत्तर में स्थात्‌ यह कहा जायगा कि जो आज- 
कल शोषक हैं वही भविष्यमें शोषित हा जायेंगे। पर एसा 
नहीं हो सकता। इस समय शोषकोंकी संख्या थोड़ी हू परन्तु 
शोपितोंकी संख्या बहुत बड़ी हँ। मुट्ठीभर पूंजीपति श्रायः सारा 
जनताको कामधेनु बनाकर दुह रहे हँ। क्रान्तिके बाद तो यह 
जनता अधिकारमें होगी पर यह आजके पंजीपतियोंका शाषण 
नहीं कर सकती । थोड़ेसे आदमी बहुतोंका शोपण कर सकते ह्‌ 
बहुत से आदमी थोडोंका शोपण नहीं कर सकते । दो चार # 
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मिलकर जज्ञछके ओर पशुओंका शोषण कर सकते हैं. पर यदि 
मारे पशु मिल जायें ओर शेरोंकीं बशर्म करके उनका शोपण 
करना चाह तो नहीं कर सकते। दो दिलमें शेर खत्म हो 
जायँगे। थोड़ोंके आहार बहुत हो सकते हैं, बहुतोंकि लिए यह' 
सम्भव नहीं कि थोड़ोंकों आहार बनाकर कुछ दनतक अपना 
पेट भरें । अतः मजदर ओर क्ृपक वर्गके हाथमें र।जशाक्ति आ 
जानेपर शोषण बन्द हो जायगा। इसका अभ्र यह ह कि राज 
शोषणका साधन न रह जायगा। पर अबतक तो यही उसका 
प्रधान लक्षण हे कि वबर्ग्सज्ञपमय इस जगतमें राज एक बगफों 
दसरेका शोषण करनेमें सहायता देता है। छब यह पहली 
बाल न होगी। सेना, पुलिस ओर कानून बचानेका अधिकार 
होते हुए भी इनका उपयोग पुराने ढक्लपर ने होगा। राजक 
पुराने रूपका अन्त हो जायगा 


इस श्रकार श्रमिकों ओर कपकोंक हाथमे प्रतिकार आनेपर 
यह संस्था जो आजसे हजार वष पहले शोपणकी सुम्यवम्थित, 
चिरायु ओर सफल बनानेके लिए स्थापित हुई थी आर था 
आजतक इस कामको करती आयी है म्थानस्यत हो जायगी। 
अपने असछी स्वरूपको खोकर राज, गाज न रह जायगा। पर 
उसका ढाँचा बहुत दिनोंतक रहेगा । समाजबादी से वो फाज या 
पुलिसको बर्खास्त कर देंगे, न कानून बनवाना छोड़ देग । उनके 
सामने अभी तो बहुत काम पड़ा होगा जिसमे इन साथधनांसे 
सहायता मिलेगी । 

समाजवादियोंका उदय वगसद्भपकों मिटाकर वगहीन समा- 
जको जन्म देना है। बह यह भी चाहते हैं कि मजुप्य द्वारा सनप्य- 
का शोषण न हो । पर यह बात सट्ूटूल्पंमात्रसे न हागी । क्ृपकों 
ओर श्रमिकोंके हाथमें शासन आ जाने मात्रसे' भी न होंगी 


५ ना 
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गहीं चठ सकते । यदि सम्भव दुआ तो वह विदेशियोंकों अपनी 
सहायताके लिए ले आरयेंगे। फ्रेंच क्रान्तिके बाद फ्रांसके राज- 
बंध आर सरदारोंकी ओरसे ब्रिटेन, जमंनी, रूस ओर आस्ट्रिया 
शत्रु हो गये थे। हालसें रूसी क्रान्तिके वाद रूसकों चार वर्ष- 
तक रूसी विद्रोहियों ओर उनके विदेशी हिमायतियोंका मुकाविला 
करना पड़ा था। इसके अतिरिक्त देशके भीतर भी नये 
अविकारियांको पदे-पदे पुराने स्वार्थेसि लड़ना होगा | उनके ह 
काममें अड़चन डाढी जायगी | हर ग्रकार के ऐसे प्रयत्न किये 
जायेंगे जिनसे उनके शासनकी व्यवस्था दिगड़ जाय, 
जनके प्रयोग असफल हों, प्रजा उनसे असन्तुष्ट हो। उनके साथ 
वात वातमें असहयोग किया जायगा । उनकी अनुभवहीनतासे 
हर प्रकारका अनुचित लाभ उठानेकी चष्ठटा की जायगी। बिना 
इस प्रकारके कुयत्नोंकों असफल बनाये क्राग्ति विफछ हैं। 
जायगी। रूसकी क्रान्तिकारी सरकारकों वह सब दिक्षतें 
शुगतर्नी पड़ी थीं। यदि नये शासक हृढ्प्रतिन्न हैं तो 
वह इस विपत्त-स।|गरकी भी पार कर जायेंगे आर क्ष॒द्र 
स्वाधियोंफी समँहकी खानी पड़ेगी। उनकी सारी कोशिशों 
विफल हींगी आर वरगंभद मिटकर रहेगा। इस काममसें 
नये शासकांको राजके टॉचसे अथात्‌ सेना, पुलिस 
ओर कानूनसे बड़ी सहायता मिल्ेगी। जो. शखस्र 
शोपणकी काथस रखनेके छिए निकाला गया. था बह 
यदि अच्छ हाथोंमें पड़ जाय तो उससे शोपणका अन्त 


करनेका काम लिया जा सकता हे। इसलिए समाजवादी 


अमिक ओर क्ृपक राजके ढॉचेकों एकदम विगाड़ 
नदेंगे। 


जो लोग अबतक शोपणकी वर्दोौछत पछते रहे हैं वह एकदम चुप 


#* 
जः 
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इस ढाँ चेकी सहायतासे उनको अपना मृल उद्देश्य अथात 
समाजवादी व्यवस्था ओर वर्गहीन समाजका संस्थापन, सिद्ध 
करना होगा। पुराने शोपकवगके विरेधकी कमर टूट जाने पर 
जो छोग उस वर्ग थे या उससे सम्बन्ध रखते थ बह भी 
श्रमकी महत्ताकों स्वीकार कर छेंगे ओर अपनी शक्ति तथा 
योग्यताके अनुसार काममें लग जायँंगे। ऐसा होने पर समाजका 
बर्गभेद, अथवा वर्गसंघप, मिट जायगा। दूसरी ओर उत्पादनके 
साधनोंपर समुदायका अधिकार हो जायगा। जो युवक ओर 
युवती इस नये युगमें शिक्षा पाकर प्रोढ़ जीवनमें कदम रखेंगे, 
उनके लिए रुपया जोड़ना ओर रुपयेके छिए काम करना एक 
अस्वाभाविक-सी बात प्रतीत होगी। बह लोकहिंतको सामने 
रखकर काम करेंगे ओर समाजकी समृद्धिमें हरीक होना 
अपना सबसे बड़ा पुरस्कार सममभेंगे। इस परिस्थितिमें समाज- 
बादी व्यवस्थत आप ही स्थापित हो चल्लगी। पर यह समझ 
रखना चाहिये कि अकेला कोई एक देश पृणारूपण समाजवादी 
पद्धति नहीं चला सकता । अस्तु, जिस दिन यह, व्यवस्था पूरी 
तरह स्थापित हो जायगी उस दिन राज अनावदइयक दो जायगा। 
न कानून बनानेकी आवश्यकता रह जायगी, न सेनाकी, न 
पुलिसकी । राजका ढाँचा व्यथंका भार होगा ओर आप ही 
टूट जायगा। एंगेल्सके शब्दोंमें, राज मुरकाकर कड़ जायगा । 
वह दिन आज नहीं है पर आ सकता है ओर प्रत्येक समाजवादी 
ऐसी आशा क्ररता हे कि आयेगा । उस समय भी कोई एसा 
व्यक्ति हो सकता हैं जो सामूहिक जीवनको खराब करता चाहे । 
लोकमत उसको सुधारने ओर यदि जरूरत हो तो दण्ड देनेक 
लिए काफी होगा। समुदायकी आपव्मरत्ता-अवृत्ति वेतनभोगी 
सेनाओंकी अपेक्षा रक्षाका अच्छा आयोजन कर सकती है क्‍योंकि 
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यह रक्षा किसी एक वर्गके हितोंकी रक्षा नहीं चरनः सबकी 
रज्ञा होगी । ' 


इस सम्बन्धमें एंगेल्सके नीचे लिखे वाक्य इस सारे कथनका 
नि्चोंड़ समझा देते हैं. 'सबेहारा बग राजशक्तिपर कब्जा करता 
हे ओर उत्पीड़नके साधनोंको राजसम्पत्तिमें बदल देता है पर 
ऐसा कर लेने पर वह खुद सवोहारा नहीं रह जाता, सारे वर्गभेद 
ओर वर्गावरोध खत्म हो जाते हैं और राजरूपसे राजका भी 
अस्तित्व खत्म हो जाता हे। पुराने समाजको, जिसका जीवन 
वर्गसंघर्षमें बीतता था, राजकी अर्थात्‌ शोषकवर्गके संघटनकी 
आवश्यकता थी ताकि उत्पादनकी तत्कालीन अवस्था कायम 
रहे; अतः उसको राजकी विशेष जरूरत इसलिए थी कि शोषित- 
वर्ग (जो समय समयपर गुलाम, जमीनके साथ बँधा किसान 
या मजदूरका रूप घारण करता रहता है ) बलछात्‌ दबाया जा 
सके । ऊपरसे तो राज सारे समाजका प्रतिनिधि था। जब 
राज सचमुच सारे समाजका गतिनिधि हो जायगा तो वह 
अनावश्यक हो जायगा। जब कोई ऐसा वर्ग नहीं रह जाता 
जिसको दबाना हो, जब वर्ग-आधिपत्य और पहलेकी उत्पादन- 
सम्बन्धी कुवब्यवस्थासे उत्पन्न वयक्तिक जीवनके लिए संघ्षके 
साथ साथ आपसके झगड़े ओर अत्याचार खत्म हो जायँगे तो 
ऐसी कोई चीजही न रह जायगी जिसका शमन करना हो और 
विशेष दूमनकारी शक्ति अथात्‌ राजकी जरूरत न रहेगी। 
जो पहिला काम सारे समाजके प्रतिनिधिके रूपमें राज करता 
हे--अर्थात्‌ सारे समाजके नामपर उत्प्रादनके साधकॉपर कब्जा 
करना--बही राजकी हसियतसे उसका अन्तिम स्वतन्त्र काम है । 
क्रमहाः सामाजिक सम्बन्धके विभिन्‍न क्षेत्रोंमें राजका हस्तक्षेप 
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अनावड्यक हो जाता है ओर फिर आप ही विलीन हो जाता 


ब्य्तजछ ल| कफ 


हक या, - 
($५६, डक, भाई हू भरे हा, ह 


है। व्यक्तियॉपर शासन करनेके स्थानमें बम्तुआंकों व्यवस्था 
ओर उत्पादनकोी क्रियाओंका सच्म्याछन रह जाता है। राज- 
की कोई खत्म नहीं करता बहा खुद मुर्काकशः माड़ 
जाता है । $& 


४8 ऊपरके अबतरणर्भ जो एंगेल्सके परिवार, निर्जी सम्पत्ति आर 
राजकी उत्मत्तिसे लिया गया है उस शापित बर्गके लिए जो भविष्यमं 
समाजवादी व्यवस्था कायम करेगा 'सबहारा' शब्दका प्रयोग किया है । 
हमने इस अध्याय और पिछले अध्याय इस बर्गकी श्रमिकी और कृपकाक 
बर्गकहा है। वस्तुतः दोगों नार्मो्भ कोइ तालिक विरोध नहां-ह पर एक 
भेद है जिसे समझ स्ू्या जावश्यक ह४। श्रमिक तो सबहाश ४ वयोफि 
सिवाय अपने शरीर आर सास्तष्कक उसके पास उसादनका कोई दूसश 
साधन नहीं है । पर कृषक बड़ा व्यापक नाम है । एस ठोग भी कूपषक कालात 
है जिनके कब्जेम सेकड़ी श्रीघ जमीन होती है। यह छाोग मजदूरंस सती 
कराते हैं और दूसरोंका खंतीक लिए अपनी जमीन देते हं। इनकी कप | 
इसीलिए कट्टत हैं कि यह स्ुद अमीनव, साजिक नहीं है बरन किसी जमीन - 
दारका कुछ छगान देते हूं । एस राग खुद शापकवर्गग ४। जमा कुपक 
ते बह दे जा फिसी अथर्म जमीनका मालिक नहीं कहा जा सकता,जी अपनी 
जीविकाके लिए. दरराकी कृपापर आश्रित |) ऐसे कपक्ती अवस्था 
मजदरके ही बराबर हे आर इस प्रकारक शापित अ्रमिक और क़पक | 
सवंहारा है। वर्गसंधष और बग आधिपत्यके यह पुराने दिकार ही बगही 
समाजकी सृष्टि कर सकते हूँ | 


समाजवादी व्यवस्था ग्ड्रश 
४ (५ 
सोलहवों अध्याय 
समाजवादी व्यवस्था--प्रथम सोपान 


इस पुस्तकके तीसरे अध्यायमें एक अरन पूछा गया था। 
वह प्रइन संक्षेपमें यह था कि जगतमें इतनी अशान्ति, इतना 
दुःख, क्यों है। हमने चोथे अध्यायमें इस अइनके कुछ उत्तरॉपर 
विचार किया ओर यह दिखिलाया कि बह अपयाप्त हैं। उसके 
वाद इस समस्यापर समाजवादीके हृष्टिकोणसे गोर किया गया 
आर उन दो तीन मुख्य बातोंके स्वरूपका निरूपण किया गया 
जो समाजवादीकी रायमें सारी बुराईकी जड़ हैं। प्रसद्गतः 
हमने यह भी दिखलाया हे कि इन दो तीन बातोंकी सन्तति 
बढ़कर कितनी व्यापक और भयावंह हो गयी। जसा कि 
पिछले अध्यायोंसे ज्ञात होता हे, जबतक उत्पादनके मुख्य साधनों- 
पर व्यक्तियोंका स्वाम्य रहेगा तबतक अथमूछक वग रहेंगे ओर 
वर्गसद्गप जारी रहेगा। इसके ही फलस्वरूप पेजीशाही आर 
उसकी ग्सूति साम्राज्यशाही कायम रहेंगी और वर्ग-आधिपत्यका 
साधन राज भी कायम रहेरा। इन सवके कायम रहनेका 
एकमात्र अथ है आपसमें अन्धी प्रतियोगिता, व्यक्ति-व्यक्तिमें 
वर्ग-वर्गमें, राए्-राष्रमें, कलह, शोपण, राजनीतिक और आर्थिक 
दासता ओर विपमता, क्रोध ओर विद्रोह तथा दमन; हिंसा 
ओर प्रतिहिंसा, दूसरे शब्दोंमें, दुख ओर अशद्यान्ति। इस 
निरन्तर दभख आर अश्ञान्तिके कारण हो मानवसमुदाय जड्न्‍ली 
पशुओंका समुदाय हो रहा है ओर सच्चे समाजका स्वरूप 
धारण नहीं कर सकता; इसके कारण यह आशा हैँ कि कहीं 
सहस्रों या लाखों वर्षाकी उपाजित संस्कृति एवं सम्यताका ही 
लोप न हो जाय | 
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इस अध्यायमें हम यह देखना चाहते हैं कि समाजवादी 
इस अवस्थामें कसे सुधार करना चाहता है । कुछ हृदतक तो 
उसके कार्य्यक्रम ओर काय्यशलीका संकेत पिछले अध्याभोंमें 
भी आ चुका है, क्योंकि जिस बातकों वह दोप सममता 
स्वभावतः उसको दर करनेका प्रयत्न करेगा। यह नी मानना 
ही चाहिये कि इन बुशइयोंके दूर हो जाने पर जो व्यवस्था रह 
जायगी वह शुद्ध समाजवादी व्यवस्था होगी। यह अनुमान 
ठीक है, फिर भी किश्वित्‌ विस्तारके साथ इस ग्रइनपर विचार 
करना श्रेयस्कर होगा । समाजवादियोंसे बहुधा लोग यह सवाल 
करते हैं। रुसमें जो प्रबन्ध है वह इस सवारूका जवाब 
हे। देश-कालकी दृष्टिसे इसमें थोड़ा बहुत परिवत्तेन 
होता रहेगा । 


समाजवादीके लिए पहली जरूरत यह है कि बह राजपर 
अधिकार प्राप्त करे । सम्भव है ग्रह अधिकार वैधानिक उपायासे 
ही प्राप्त हो जाय पंरन्‍त अबतक यह अधिकार-परिवत्तन क्रान्ति 
द्वारा ही होता रहा है। समाजवादी क्रान्तिका यहे अथ' होगा 
कि राजनीतिक अधिकार उस वगके हाथमें आ जाय जो आज 
शझोपित है। इस क्रान्तिकी पद्धति क्‍या होगी, यह हिंसात्मक 
होगी या अहिसात्मक; यह हमारे छिए अग्रासक्षिक है । पर यह' 
आवश्यक हे कि राजनीतिक अधिकार समाजवादियांफे हाथ 
आये। केबल इतना ही काफी नहीं हे कि जिन छोगांका राज- 
यन्त्रपर कब्जा हो बह समाजवादी विचार रखते हों परन्तु यह 
नितान्त आवश्यक है कि यह समाजवादी अद्याबधि शोपित बर्गके 
हों अथात्‌ मजदूर ओर किसान, एक दब्दम सर्वहारा था तत्सम 
अथांतू निम्न मध्यमवर्गके हां। इसका तात्यय्य यह है कि य 
समाजवादी अधिकारियोंको इस दलछितवर्गकी सक्रिय सहानुभू तिके 
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द्वारा अधिकारकी प्राप्ति हुई होगी तब तो वह समाजवादी 
व्यवस्थाकी ओर निर्भयत्ताके साथ बढ़ सकेंगे, अन्यथा यदि वह 
सरे, अथात्‌ आजकलके साधिकार, वर्गोकी सहायतासे 
शासनकी गद्दीपर बठगे तो उनको पदे पदे सममोतेकी नीति 
बरतनी पड़ेगी ओर अपनी समाजवादी कारय्यशेलीको पीछे 
रखकर अपने हिसमायतियांका हितसाधन करना पड़ेगा। उनके 
हाथों बहुतसे उपयोगी सुधार हो जायँगे पर सुधारमात्रके लिए 
क्रान्तियोँ नहीं होतीं । 


इसका एक ओर अथ निकलता है, वह भी समझ लेना 
चाहिये। यदि समाजवादियोंकी परिस्थिति ऐसी ही रही ज॑सी 
कि छोकतन्त्र देशोंमें विभिन्न राजनीतिक दलोंको होती है अथों त्‌ 
थह कि कभी पार्णिमेण्टमें बहमत होगया तो दो चार वर्षतक 
मन्त्रिमण्डलमें आ गये, अल्पमत हुआ तो पदसे प्रथक हो गये 
तो भी वह कुछ नहीं कर सकते। ऐसे राजनीतिक दलोंकों 
सदेव यह डर लगा रहता है कि यदि हमने कोई व्यापक उलट- 
फर किया तो हमारे बंद जिस दलछका बहुमत होगा वह हमारा 
किया धरा सब उलट देगा, अतः वह डरकर हो आगे बढ़ते हैं । 
न तो उनसे अतीतसे नाता तोड़ते बनता है, न अनागतको 
ओर लम्बे डग डाछ सकते हैं। ऐसे छोग भी साधारण सुधा- 
रक होकर ही रह जाते हैं। यदि ससाजबादी व्यवस्था कायम 
गनी हे तो यह आवश्यक हे कि समाजवादी देशके एक नहीं, 
एकमात्र राजनतिक दल हों । यह निश्चय होना चाहिये कि 
यह जो कुल्ल करेंगे उसमें स्थायित्व होगा ओर उनको दूसर 
दलांके साथ सममझाता करके अपनी काय्यपद्धतिमें परिवत्तन 
करनेकी जरूरत नहीं है । यह स्थायित्व तभी हो सकता है जब 
साधारण पार्लिसेण्टरी ढड़ कुछ काछके लिए स्थगितसा हो 
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गया हो ओर समाजवादियोंके हाथमें क्रांतिके द्वाया अधिकार 
आया हो । 
इस जगह एक आह्यपपर बिचार करना आवश्यक हे । कुछ 
लोग यह' कहते है' कि यदि समाजवाद्स कुछ सथ्य है तो समाज- 
दी' कहीं छोटसे ज्ेत्रम उसका प्रयाग करके उसकी व्याव- 
हारिकता सिद्ध करें। भारत बहुघा यह सुना जाता है कि 
गान्धीवाद ओर समाजवादका इस समय मुकाबित्य ह। इन 
दोनोंम गान्धीवाद तो नित्य व्यवहारमें वरता जा सकता है पर 
समाजवादकी परीक्षा नहीं होती, इसलिए उसके पीछे पड़ना 
अपनेको एक सन्दिग्ध वचीजके हाथों बेच देना है। कांग्रेसके . 
महामान्य नेता सरदार वल्छभ भाई पटेलने कहों सन छिया कि 
भारतीय कांग्रेस समाजवादी दलके प्रथम मन्त्री श्री जयग्रकादश 
नारायणकी यह राय हैं कि कृषिये 2 बटर जसे यम्त्रींका उपयोग 
होना चाहिये । उन्होंने कई बार कहा कि समाजथादी कसी 
क्षेत्रम 2 क्टरसे खेती करके दिखत्ाते क्‍यों नहीं। एसे आन॑ंप 
कभी तो अज्ञानवश सचाईके साथ किये जाते ४, कभी मजाक 
उड़ानेके छिए । पर इनसे साधारण जनता बद्धिभद उत्पन्न 
हो जाता ह ओर समाजके नथे विद्यार्थी भी क्षुब्ध ह। जाते है । 
इसीलिए इसपर हृष्टिपात करना जरूरी € | 


यूरोपमें कई बार छोटेंसे क्षत्रमे समाजवादी अयोग करनेका 
प्रयत्त किया गया। समाजवादी बम्तियाँ तक बसार्थी गयी । 
पर यह सब प्रयोग असफल रहे। आज रूसमें ही एसा प्रयत्त 
सफर हो रहा है। कारण स्पष्र है। जबतक सारे देशमें 
समाजवादी वातावरण ने हो तबतक कोई एक कल-कारखाना 
समाजवादी ढड़से नहीं चछ सकता। जो मिल्ल मालिक ऐसा 
करने चलेगा उसका दो दिनमें दिवाला निकछ जायगा। बिना 
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सरकारी सहायताके सम्मिलित खेती भी नहीं हो सकती | यह 
तो हो सकता है कि मुनाफेकी कुछ रकम मजदूरोंमें बाँठ दी 
जाय या खेत-कारखानेके चलानेमें कुछ उनको भी राय ली जाय 
पर इतनेसे समाजबादकी पुष्टि नहीं होती । जिस पद्धतिके अनु- 
सार सालगुजारी ली जाती है, आमंदनीका टक्‍्स लिया जाता 
है, ब्ढों या महाजनोंसे ऋण मिलता है बाजारोंमें माछ बिकता 
हैं, उसके बिरुद्ध चलकर कोई व्यवशीयी सफल नहीं हो सकता। 
अतः बिना शासनके अअसनपर आरूढ हुए समाजवादी प्रयोग 
नहीं चल सकता । यदि कोई व्यक्ति किसी समाजवादीको यह 
चुनोती देता है कि तुम समाजवादकी व्यावह्ारिकता छोटे 
केत्रमें दिखया दो तो उसका यही उत्तर हे कि ऐसा नहीं 
हो सकता । 


गान्धीवाद और समाजवादका सवार उठाना भी निरथंक 
हे | गान्धीवाद या तो साधन है या साध्य। यदि वह साधन 
है तो यह तप, इन्द्रियनिम्रह, उदारता आदिका नाम है। इन 
चीजोंके स्वरूपके विषयमें थोड़ा बहुत मतभेद भले ही हो पर 
समाजवादियोंको इनसे कोई सेद्धान्तिक मतभद नहीं है । इतना 
ही नहीं सफछ समाजवादी भी तपस्वी होता हैे। समाजवादके 
आचार काल्माक्स तपश्चय्यां और त्यागकी म्रूर्ति थे। यह 
बाते किसी सम्प्रदाय विशेषकी निजी सम्पत्ति नहीं ह। यदि 
गान्धीवाद किसी प्रकारका साधन है तो उससे कोई ओर बस्तु 
प्राप्त होती होगी | योग-द् नमें पत्ल्नछिने यम-नियर्मोंकी साधन 
ही माना है ओर उनका परिणाम “द्प्टः स्वरूपेए॒वस्थानम”' 
पुरुपका कवल्य--साना है । इस हृष्टिसे समाजवादी व्यवस्थाके 
साधन--क्रपकों ओर श्रमिकांका संघटन, समाजवादी विचारोंका 
प्रचार, राजनीतिक ओर आर्थिक आन्दोलन इत्यादि--सवथा 
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व्यवहाय्य है। यदि एक व्यक्ति यह कह सकता है कि तप, 
अहिंसा, सत्य आदिकी प्रतिष्ठा श्राप्त होनेसे मोक्ष होता है तो 
दसरा व्यक्ति भी यह कह सकता है कि समाजवादी आन्दोलनक 
चरमावस्थातक पहुँच जाने पर मनुप्यांकी सुख, समृद्धि आर 
शान्तिका अनुभव होगा। हाँ, दोनोंमें एक प्रत्यक्ष भद हैं। 
एकका सम्बन्ध व्यक्तियोंसे हे अतः उसका फलछ जल्दी देख पड़ 
जाता है, दूसरेका सम्बन्ध रप्ट्रोंसे है, अतः उसका फेल दीघंकाल 
में देख पड़ता है । 
वस्तुतः समाजवादको व्यावहारिकताका सबूत मॉगना वसा 
ही है जसे स्वाधीनताकी व्यावह्यरिकताका प्रमाण माँगना। न 
समाजबादका प्रयोग छोटेसे क्षेत्नमें हो सकता है, न स्वाधीनताका 
दोनोंके किए कठिन परिश्रम करना होता है ओर यह 
परिश्रम दीघकालतक जारी रखना होता है । बिना राजयन्त्रपर 
ब्जा किये दोनोंसे एकका भी आस्वाद नहीं हो सकता। इस 
छिए इस प्रकारके कृुतक उठने पर किसी भी समाजवादीका 
विचलित होनेका कोई कारण नहीं हे। उसे विश्वास रखना 
चाहिये कि जिस दिन उसके हाथमे शासनका सूत्र आयेगा, 
उसी दिन वह समाजवादकी व्यवहास्यता सिद्ध करनेमें 
समथ होगा । 
अस्तु, अधिकार प्राप्त करके समाजवादी कल-कारखानों, 
बड़ों, रेलों, जहाजां, खानों और जज्ञलांको सावजभिक सम्पत्ति 
बना देंगे, इसमें तो कोई सन्देह ही नहीं हे । यह सम्भव नहीं है 
कि कोई ऐसा कारखाना चल सके जिसमें कई व्यक्ति मजदरकी 
हेसियतसे काम' करें ओर एक या थोड़ेसे व्यक्ति झुनाफा के। 
जो लोग माल तंयार करनेवाले ओर ग्राहकके बीचमें बड़ी बड़ी 
आदतें खोलकर मुनाफा करते हैं, उनका स्थान सावजनिक 
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दूकान या ग्राहकोंकी सहयोग समितियाँ लेंगी । खेतीकी अबस्था 
भी आज जसी नहीं रह सकती। शोषण तो खत्म हो ही 
जायगा। न तो जमीनदारी प्रथा रह जायगी, न काइतकार ही 
अपनी भूमि दूसरोंकों छयान पर उठा सकेंगे | छोटी छोटी टुक- 
ड़ियांको खेती लाभदायक नहीं हो सकती । चकबन्दीकी 
कीशिश हो सकती है पर इससे भी अच्छी चीज सम्मिलित 
कृषि है अथात्‌ गाँवके सब कृषकोंकी भूमिकी एक साथ खेतो 
हो । सबकी जिम्मेदारीपर बीज, खाद इत्यादिके लिए ऋण 
भी सुगमतासे मिल सकता है, मशीनें भी खरीदी जा सकती हैं 
या राजकों ओरसे मिलन सकती हैं, पेदावारुकी बिक्रीका भी 
अच्छा ग्रवन्ध हो सकता है । सब ख्चे काटकर जो मुनाफा 
बचेगा उसमें सबच्चका हिस्सा छगय जायगा । निजी सम्पत्तिका भी 
कुछ न कुछ पुनर्वितरण होगा । मकानोंका ही उदाहरण 
लीजिये | ऐसे भी लोग हैं जिनके मकानोंमें इतनी जगह हे कि 
सारे घरके लोग कितना भी फेलकर रहें उसका उपयोग नहीं कर 
सकते । एक एक मकानके चारों ओर बागके रूपमें' इतनी भूमि 
घिरी पड़ी है जिसमें एक एक छोटासा गाँव बस सकता है । यह 
अनुचित है कि इतनी जमीन एक परिवारके कब्जेमें रहे ओर 
हजारों परिवारोंके सिरपर आवशण-भाद्रकी वर्षामें एक छप्पर तक 
न हो। ऐसे मकानोंमें सेकड़ों परिवार बसाये जा सकते हैं 
आर जायँगे। पण्योंका परिसीमन भी करना होगा। नया 
प्रबन्ध होगा । असुभवकी कमी होगी । पुराने अलुभवी लोगोंकी 
ओरके, जो पुरानी व्यवस्थासे लाभ उठा रहे थे, असहयोग 
होगा ; इसलिए आरश्भमें पण्योंकी पेदावार भी कम होगी 
जो चीजें मिलेंगी वह सम्भवतः बहुत अच्छी भी न होंगी। पर 
ऐसा करना होगा कि सबकी जरूरतकी चीजें, जंसे अन्न-बखस्र, 
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सबको मिल सके और काई उनको व्यर्थ जमा न कर सके । 
एक बहुत बड़ी दिक्कत यह होगी कि नयी व्यवस्थागे: स्वरूपसे 
अनभिन्न होनेफे कारण साधारण जनता इच्छा गहते हुए भी 
पूरी सहायता न कर सकेगी | 


: मैंने इन बातोंकों बहुत संक्षेपमें इसलिए लिखा हे कि इन 
व्योरेकी बातोंका विस्तारसे बन करना इस पुस्तकका विपय 
नहीं हे । प्रत्येक देशके समाजवादी शासकोंकी अपने देशकी 
परिस्थितिके अनुसार काम करना होगा । सिद्धान्त ओर लक्ष्य 
सबका एक होगा। सबकी कोशिश यह होगी कि उत्पादन, 
वितरण ओर बि्निमयके मुख्य साधनांपर सावेजनिक अधिकार 
हो ओर शोपण बन्द हो ताकि वर्गसंघप॑ खत्म हो जाय ओर 
सारे देशमें अपनी मेहनतसे कमाकर सखानेवाले ही देख पढ़ें 
अथात वर्गभेद मिट जाय | इस लक्षयकी सामने रखकर चलनेगें 
भिन्न भिन्न देशांमें किख्वित भिन्न सार्गोका अवल्म्धग 
करना पड़ता हे । रूंसको, $ जहाँ बड़ी बड़ी जमीन्दारियाँ 
थीं, प्रजा अशिकज्षित ओर रूढ़ियोंसे दवी हुई थी ओर पुरानी 
व्यवस्थासे छाभ' उठानेवालोंने असहयोगका कोई उपाय छोड़ 
नहीं रखा, इस पद्धतिक अनुसगर्गका अवसर मिला | रूस 
सरकारकी पंचवर्षी योजनाओआंकी नकछ आधे जीसे असमा- 
जवादी सरकारें भी करने लगी हैं | इन योजनाअर्म उसे 
आशातीत सफलता प्राप्त हुई यह बात उसके शत्रुओंकी भी 
स्वीकार करनी पड़ती है । अन्न, तेल, कोयला, छोहा, वस्ता, 
४ हमने सुविधाके लिये रूस लिख दिया हैं । अब पुराण रूखी 
संम्राज्यका नाम यू० यस० यस० आर० (यूनियन, सोवियत सोशलिस्ट 
रिपश्लिक्स--पश्चायती समाजवादी प्रजातन्तींका संघ ) हे । 
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8. 


लकड़ी सभी आवश्यक चीजॉकी उपज कई गुना बढ़ गयी 
मकान बरावर बनते गये, रूस बाहरके बाजारोंमें माल भेजने 
लगा। शिक्षाका प्रचार इतना बढ़ गया कि एक पुइतके बाद 
अशिक्षित मनुष्य न देख पड़गा । विज्ञान, साहित्य, सद्जीतमें 
जबद॑स्त उन्नति हुई है। रोजगार मुनाफेके . लिए नहीं होता 
इसलिए सजदूरोंको थका मारनेकी कोशिश नहीं ह। रूस ही 
ऐसा सभ्य देश है जिसमें बेकारीकी कोई समस्या नहीं है । 
कोई दूसरा देश उसको ठोक ठीक नकछ नहीं कर सकता। 
पँजीपतियों ओर जमीनदारोंकी ताकत, प्रजाकी शिक्षा, ऋषि 
ओर व्यवसायको उन्नति आदिके कारण प्रथक देशोंकी परि- 
स्थितियाँ प्रथक होंगी । 


इस व्यवस्थाको कायम करनेमें रूसको बहुतसी कठिनाइयोंका 
सामना करना पड़ा पर उसके शासक अपने पथसे न हटे। 
सामाजिक ओर आर्थिक जन्नतिके साथ साथ बह सनिक शक्तिका 
भी सम्वय करते गये क्योंकि उनको ज्ञात था कि एक न एक दिन 
उनको अपने राष्ट्रकी प्राशरक्षाके लिए बलवान शत्रुओंसे छड़ना 
होगा । हिटछरने तो अपनी पुस्तक माइन काम्फमें स्पष्ट ही 
लिख दिया था कि रुसके पश्चिमी प्रान्त यूक्रेनपर जमेनीको 
कब्जा करना होगा। रूसके शत्रओंका विश्वास था ऊ#ि रूसी 
जनता सरकारका साथ न देगी। महायद्धने रूसके मित्रों ओर 
शान्रओंको समान ,रूपसे चकित कर दिया। सेना ओर 
जनताके अनन्य साहस, उत्साह ओर त्यागके सामने सबको 


सिर ऊ्ुकाना पड़ता है। हिटलरकी हारका प्रधान श्रेय 
रूसको ही है । 


इस कहनेका यह तात्पय नहीं हे कि रूस आदश है। वह 
रदाहरण मात्र है। उसकी इतनी विशेषता है कि उसको ही 
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अबतक समाजवादी प्रयोग करनेका अवसर मिला है। अपनी 
परिस्थितिके अनुसार उसके शासकों ओर विचारकोंको जो कुछ 
उचित समझ पड़ा उन्होंने किया | 


अक्सर लोगोंका यह खयाल है कि समाजवादी दस्तकारि- 
यांका विरोधी होता है क्‍योंकि वह सशीनांके प्रयोगका पक्षपाती 
हैे। ऐसे छोग यह समभते हैं कि समाजवादियोंके हाथमें 
अधिकार आते ही सब हाथके काम खत्म कर दिये जायेँगे। 
हु खयाल गछत है । समाजवादी न तो मशीनोंके हाथ बिका 
है, न उसको हाथकी कारीगरीसे शत्रुता हे। बह इन चीजोंपर 
किसी रूढिका दास होकर विचार नहीं करता। हाथकी कारी- 
गरी आचीन है अथच उसमें कोई विशेष घाम्मिकता या पृज्यता 
है, ऐसा वह नहीं मान सकता। मशीन नथी चीज हे इसलिए 
उसका प्रयोग हाना ही चाहिये, यह भी कोई अकास्य नियम 
नहीं है। सब बातें परिस्थितिपर निर्भर हैं. । समाजवादी 
व्यवस्थामें जब कृपि सम्मिलित ढड़से होगी तब पेदावार बढ़ 
जायगी पर आदमी कम लगेंगे । इन लछोगोंके लिए जीविकाका 
प्रबन्ध करना होगा । आजका-सा जमाना न होगा कि किसीको 
जीविका मिले या न मिले इसमें सरकराग्की कोई जिम्मेदारी 
नहीं होती । व्यवसाय छोगोंकी आवदश्यकताओंकी पृतिके छिए 
होगा, मुनाफेके लिए नहीं। इसलिए उसकी भी खूब वृद्धि 
होगी और आदमी भी बहत खपेंगे क्योंकि आजकल्की भाँति 
रूम्बे घण्टे न होंगे। फिर भी यह बहत सम्भव हे कि ऐसे 
लोग बच जायें जो न तो खेतीमें लगे हां न व्यवसायमें। एंसे 
छोग यदि हाथकी दस्तकारी करें तो हर तरह प्रोत्साहन मिलना 
चाहिये। उदाहरणके लिए, भारतमें कपड़ा विननेकी कारी- 
गरीके लिए अब भी उज्ज्वछू भविष्य हो सकता है, हाँ, राजका 
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यह कतेव्य है कि जिन दस्तकारियोंमें मनुष्यको अस्वास्थ्यकर 
परिस्थितिमें' बहुत थोड़े पेसांक लिए बहुत परिश्रम करना 
पड़ता है, उनको उठा देनेका प्रयत्न करे। इसी प्रकार जो 
व्यवसाय गन्दे हैं उनको यथाशक्ति खत्म करना चाहिये | 


पर कई ऐसे काम हैं जो मशीन की अपेक्षा हाथसे ही अच्छे 
हो सकते हैं। चित्रकारी .हाथसे ही होगी, बाजे हाथसे ही 
बजेंगे। कई प्रकारके धातु या छकड़ीके काम हाथसे बड़े 
अच्छे बनते है । मिट्टी या कागजके खिलोने हाथके ही अच्छे 
होते हैं। सिलाईकी बारीकियाँ हाथमें ही देख पड़ती हैं। 
सूत जितना बारीक हाथसे कत सकता है, उतना मशीन नहीं 
तेयार कर सकती । इन कामोंको रोकना दूर रहा, राज ओर 
जनसमुदायसे हर ग्रकारका प्रोत्साहन मिलेगा क्योंकि ज्यों- 
ज्यों छोगोंकी संस्कृतिमें उन्नति होगी ओर फुरसत बढ़ेगी 
त्यों त्यों गुणभाहकता भी बढ़ेगी । 

ओर भी कई व्यवसाय हैं जिनको छोटे व्यवसायी अच्छा 
चला सकते हैं। अपने बागमें माली, या किसान प्रेमसे बड़े 
सुन्दर फूल ओर बड़ी अच्छी तरकारियाँ पैदा कर सकता है । 
अपनी गायके दूधसे ताजा मक्खन निकाल सकता है। इस 
प्रकारके व्यवसायोंमें कोई रुकावट नहीं पड़ सकती । रूसमें 
भी इनके लिए अनुमति हे । 

एक ओर खयाल बहुत फेला हुआ है । लोग सममते हैं 
कि समाजवादी पारिवारिक जीवनके श॒त्र है ओर उनके हाथयमें 
अधिकार आतेही विवाहकी प्रथा तोड़ दी जायगी ओर कोदटु- 
म्बिक जीवनका अन्त हो जायगा । यह खयाल भी गलत हे। 
इसके फेछानेकी बहुत कुछ जिम्मेदारी उन लोगोंपर हे जिन्होंने 
रूसी क्रान्तिके बाद रूसकी नयी सरकारको बदनाम करनेके लिए 
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यह खबर उड़ा दी कि उन्होंने स्रियांका राष्ट्रीकरण कर दिया 
अथात उनकी सावजगिक सम्पत्ति बना दिया। बहुतस भोले भाजे 
आदमी इस कटिल प्रचारक शिकार हा | इतना अवहय हे कि 
समाजवादी स्रीकी पुरुपका गुलाम नहों मानता ओर समाज- 
वादी शासनभ न केवल स्थियाँ वरन वच्चांक स्वत्वांका भी 
छिहाज किया जायगा | आज पुरुष चाहे जो कर सकता है। 
अपनी विवाहिता स््रीक सिवाय दूसरी स्जीकोी धोखा देकर या 
पैसा देकर उसकी मिट्टी खराब करता है ओर यदि बच्चा पे 

हुआ तो वह दर-दरका भिखारी होता हे । बाप-माँके पापक 
बोझ उस निरफ्शाधकों ढोना पड़ता है। ग्राचीनकाछके आयनि 
आठ प्रकारके विवाह सानकर सभी प्रकारके बच्चोंको पिताकी 
सनन्‍्तान, अथच जायज, मान लिया था पर आजकल केधल 
ब्राह्म विवाह कानूनी रह गया हे इसलिए पुरुष पिता बनकर 
भी सन्‍्तानके भरगा-पोपणके दायित्वसे बच्च जाता हे । इसका 
प्रबन्ध तो करना ही होगा | पर इन बातोंका समाजवादसे कोई 
विशेष सम्बन्ध नहीं हे । प्रगतिशीछ विचाराके समाजवादी 
भी इन दिशाओंम सुधार चाहते हैं। आज भाग्तमें असमाज- 
वादियों द्वारा दहेज, तलाक, असवर्ण विवाह आदिके सम्वन्धमें 
कानून बनानेकी कोशिश हो रही हे । समाजवादी नस तो 
विवाह प्रथाकों नप्टठ करना चाहता है, न पारिवारिक जीवसका 
अन्त करना चाहता है । हाँ, यह अवदय है कि बह्च फेवल बाप- 
माँकी नहीं, वरन्‌ सारे समुदायकी विभूति हैं। उनके भरणा- 
पोषण, शिक्षा आदिका दायित्व सारे समुदायपर है. अतः बाप- 
माँ या अन्य अभिभावक इस विपयमे स्वतम्त्र नहीं छोड़े जा 
सकते । यदि इस देख-रेखका प्रभाव यह पड़े कि दो चार सो 
बरस या और अधिक समयमें पारिवारिक बन्धन घीरे धीरे ढीला 
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होते होते आप ही राजकी भाँति मुरफाकर मकड़ जायें ओर 
परिवार खत्म हो जाय तो इसकी बावत कुछ कहा नहीं जा 
सकता। समग्जवादियोंका रुख रूस ' सरकारकी कार्यशेलीसे 
जाना जा सकता है। क्रान्तिके पहले वर्षमिं पारिवारिक वन्धन 
कुछ शिथिल पड़ गये थे, अब उनको फिर हृह किया गया है | 
तलाकोंके कम करने ओर बच्चोंकों गुरुमनका समादर सिखलाने 
की विशेष कोशिश हुई है। 


समाजवादी धम्मके प्रति क्‍या करेंगे इस सम्बन्धमें बहुत 
लोगोंको चिन्ता हे। ऐसे प्रसद़में धम्मेका अर्थ मजहब था 
सम्प्रदाय होता है। जहाँतक घम्मका अथ' मनुग्रोक्त घ्ृतिक्षमादि 
दशलक्षणात्मक बस्तुसे हे वहातक कोई चिन्ताकी बात नहीं हे । 
वह तो सचमुच सनातन है पर वष्णव, शव, शाक्त, इस्लाम, 
हसाइमत, हीनयान आदि सम्प्रदायोंके विषयमें यह बात नहीं 
कही जा सकती । इनकी क्‍या गति होगी ? इस सम्बन्धमें 
इतना निश्चय रूपसे कहा जा सकता है कि समाजवादी राजमें 
किसीकी उपासनामें बाधा नहीं डाली ज्ायगी पर किसी सम्प्र- 
दायके साथ कोई खास रिआयत भी न होगी । कोई पद किसी 
सम्प्रदायका अनुयायी होनेके कारण नहीं दिया जा सकता। 
यह भी तय है,कि सम्प्रदायोंकी आइड़में जो अनाचार होते हैं. या 
विशाल सम्पत्तियाँ थोड़ेसे व्यक्तियोंके भोगकी सामग्री बन जाती 
हैं, उनपर रोक होगी । पर इससे किसी सच्चे धम्मेभीरुको 
क्ुव्ध न होना चाहिये। समाजवादियोंकों यह विश्वास हे कि 
साम्प्रदायिक कगड़ोंका निपटारा तभी हो सकता है जब डनकी 
तहमें छिपे हुए आर्थिक संघर्षोका निपटारा हो । 
छोगोंकी यह्‌ चिन्ता इसलिए हुई कि रूसमें ईसाई धम्में- 
संस्थानपर शुरू शुरूमें बड़ जोरसे प्रहार हुआ ओर सरकारने 
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हि. 


अनीश्ररवादका खुब प्रचार कराया। बहाँकी देखादेखी भारतमें 
भी कुछ तथाकथित समाजवादियोंने अनीख्ररवादका चरचा 
शुरू किया ।,यह बात मारन-सी ली गयी कि समाजवादीके लिए 
अनीश्ररवादी और अनीथश्वरबादका प्रचारक होना अनिवाय्य है। 
यह सच है कि माक्सके दाशनिक विचारोंमें किसी जगदारम्भक 
सगुण ईश्वर्के लिए स्थान नहीं है. पर अनीध्ररवाद माक्संका 
निकाला हुआ नहीं है । भारतमें आजसे हजारों व पहले 
अनीश्ररवादी थे। कोई समाजवादी ईश्ररकों मानता हो या न 
मानता हो पर इसकी कोई खास जरूरत नहीं हे कि वह दूसरोंसे 
साम्प्रदायिक झगड़ा मोल ले | रूसका उदाहरण सर्वेदेशीय 
नहीं है। यूरोपमें ईसाई मजहबने एक विशेष रूप धारण कर 
लिया है । जिस प्रकार नरेडातन्त्र देशोंमें राजासे' लेकर गाँवके 
पटवारीतक सरकारी अहलकार होते हैँ, उसी प्रकारे ऊपरके 
आचेबिशप (या इसी प्रकारके अन्य अधिकारी ) से लेकर 
गाँवतकके पादरी होते हैं । सबका वेतन मिलता है, बदली 
होती रहती हे, तरक्की होती है, दण्ड मिलता हैं । राजके भीतर 
राज होता है। इस संघटनके कारण यह धम्म-संस्था बड़ी 
प्रबल होती है | साधारणतः यह सरकारका ही साथ देती है पर 
रुष्ट होने पर बड़े बड़े नरेशोंके छक्के छुड़ा देती है । अपनी 
शक्तिको अच्षुण्ण बनाये रखनेके लिए हर प्रकारकी पुरानी 
रूढ़ियोंका समथन करती है' ओर हर बातमें ईश्वरीय आज्ञाओंकी 
दुह्ाई देती है। परिणाम यह होता है कि जो नयी विचारधारा 
उठती है उसको इस धम्म-संस्थासे& टक्कर लेनी पड़ती ६ । जिस 
प्रकार नरेश ओर सरकारके विरूद्ध आन्दोलन करना पड़ता हे, 
उसी अकार पाद्रियोंके संघटनका मुकाबिला करना पड़ता हे । 





. *पुफल (॥0४८), 
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रूसी क्रान्तिके विधाताओंको दोनों शक्तियोंका समान रूपसे 
सामना करना पड़ा क्‍योंकि दोनोंकी शक्तियाँ मिल गयी थीं । 
उनको जारकी सेनाके साथ साथ खुदाकी सेनासे भी लड़ना पड़ा 
अतः यह स्वभाविक था कि अधिकार पाने पर वह जारशाहीके 
साथ साथ पादरीशाहीके गढ़को भी ध्वस्त करें । इसीलिए रूसमें ' 
विशेष रूपसे मजहबका विरोध हुआ | कुछ दिनोंतक तो नयी 
सरकारकी यह कोशिश हुई कि ईसाई सजहबकी जगह अनीड्वर- 
वादी बोद्ध धम्मका ग्रचार हो। परन्तु प्रजाने ही इस बातकों 
नापसन्द किया, इसलिए यह प्रयत्न छोड़ दिया गया। अब तो 
रूसमें ईसाई धम्मको फिर प्रोत्साहन मिला हे। सारे रूसके 
वड़े पादरोका पद जो तोड़ दिया गया था, फिरसे कायम हुआ 
हे ओर नये धर्म्माध्यक्षका सरकारी सम्मान किया गया है। 


दुओं ओर मुसलमानोंमें कोई सद्टित धर्म्म-संस्था नहीं 
है । एक पुरोहित, धम्मंशास्त्री या मोलवी दूसरेके साथ किसी 
जाब्तेके सूजसे नहीं बँधा हे। इसलिए भारत जसे देशमें रूस 
जसी परिस्थिति नहीं है, बसे सट्नषकी आशउ्ा नहीं हे | फिर भी 
यदि यहाँ के धम्मोपजीबी अपना माग छोड़कर लक्ष्मीपतियोंकी 
ढाल बनना चाहेंगे ओर दलितोंकी आहकी ओर ध्यान न 
देकर समाजवादका व्यर्थ विरोध करेंगे तो सम्भव हे यहाँ भी 
क्रोधाग्नि प्रज्वलित हो ओर इन छोगोंकी अदूरदर्शिताके कारण 
लोग मजहबके नामके ही विरोधी हो जायें। सामाजिक सुधा- 
रॉका विरोध करके ओर साम्प्रदायिक वरविरोधका समर्थन करके 
इस समुदायने अब भी मजहबके नामको काफी बदनाम किया 
ओर अपनी रोटियोंकों खतरेमें डाल रखा हे । 


यह कहना न होगा कि इस जमानेमें जनसाधारणकी अवस्थामें 
ल्‍्पनातीत ऊल्नति होगी । समाजवादी राज इस बातका जिम्मा 
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लेगा कि हर स्वस्थ व्यक्तिको काम दिया जायगा। कोई चेकारीके 
कारण नड्रा-भखा न रहने पायेगा। जब तक काम नहीं दिया 
जाता तबतक उसका भरण-पोपण सरकारी कोपसे होगा। पर 
काम देनेका तात्पय' वेसा काम देना नहीं हे जसा हमारे देशर्मे 
कभी कभी कहतके जमानेंमें दिया जाता है। काम इतना लिया 
जायगा जितना स्वास्थ्यकर हो | यह भी ध्यानमें रखना होगा कि 
देशके सब लोगोंकों काम देना ६ अतः किसी एक आदमीसे बहुत 
काम करानेका फल यह होगा कि दूसरोंकी बारी न आयेगी, काम 
अधिक न होनेसे सबके पास पर्याप्त अवकाश रहेगा। आजकल 
अवकाश काटनेका साधन नहीं मिलता। फुसतवाले बहुघा 
मद्रपान करते, जुआ खेलते, ऐसे ही दसरे निनन्‍्य काम करते पाये 

ते हैं. । फुसतसे छाभ उठानेकी योग्यता भी सबमें नहीं है । 
समाजवादी सरकारपर इसका भी जिम्मा होगा। बह शिक्षाका 
व्यापक अबन्ध करेगी। बच्चांकों ही नहीं, ब्रढोंकी भी इतिहास, 
राजनीति, विज्ञान आदि विपयोंके विंद्रानोंक भाषण सुननका 
मोका मिलेगा | थिएटर, पाक, बाग, संग्रहालय ओर चित्रागार, 
मनोरज्ञन तथा शिक्षाकी सामग्री सबके पास पहुँचायगी । 
प्रत्येक प्रसूता स्त्रीका स्वास्थ्य ओर श्रत्येक बच्चेकी शिक्षा रजकी 
खास जिम्मेदारी होगी। जिस प्रकार किसीका नड्ञा-भखा रहना 
शजके लिए लाहछन होगा, उसी प्रकार किसी रोगीका ओपभोप- 
पारके बिना रह जाना उसका कर्तेब्यसे पत्तन होंग।। जवानीमे 
अनिवाय बीमा करके राज सबके ब॒ढ़ापको निष्कण्टक बना देगा । 
यह सब बातें कोरी' कल्पनाकी सृष्टि नहीं हैं। रूसकी सरकार 
इनका ग्रबन्ध करती रही है ओर वर्तमान शासन विधानमें इनका 
साफ साफ जिक्र है। यह सब जिम्मेदारी समाजवादी सरकार ही 
ले सकती है। इसका कारण यह है कि दूसरे शब्सनोंमें व्यापार- 
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व्यवसायका जो मुनाफा थोड़ेसे पूंजीपतियोंकी जेबोंमें जाता बह 
यहाँ सरकारी कोषमें रहता है। 

अदालतोंका काम बहुत हल्का हो जायगां। सम्पत्तिकी 
व्यवस्था बदल जानेसे दीवानीके मुकदमें बहुत कम हो जायेँंगे। 
खाने पीनेका सुख होने पर ऐसे कार्मोंद्री ओर भी बहुत कम 
लोगोंकी प्रवृत्ति जायगी जो फौजदारी कानूनके भीतर आते हैं। 
सब लोग इन्द्रिय-संग्रह करनेसें समर्थ हो जायँगे ऐसा दावा तो 
नहीं किया जासकता पर पेटके लिए वेदयावृत्ति धारण करनेवाली 
स्त्रियां बाजारोंकोी कलुषित करती न देख पड़ेंगी । जागरित लोक- 
सत बहुतसे अपराधोंका आप ही दण्ड दे देगा | 


हमने ऊपर कई वार साहित्य ओर कलाकी उन्नतिका जिक्र 
किया है । जब लोगोंके जीवनमें' नये उत्साहका सञ्चार होता हें, 
जब हृदय नयी स्फुर्तिसे मर जाते हैं, तभी सच्चे साहित्यकी सृष्टि 
होती है। साधारण मनुष्यके लिए यह जगत्‌ एक ऐसी पहेली हे 
जो सममभमें नहीं आती। तामसी बुद्धि इसको जड़वत्‌ देखती 
है। पर जो मनुष्य अपनेकी जीवनके स्रोतके साथ मिला देता 
है, जो अपने तुच्छ स्वार्थोकी भुलाकर छोकहितकों अपना हित 
बना देता है, उसको इस पहेलीका अथे सममममें आता है| वह 
जगतके अनाग्यनन्त प्रवाहके साथ एकीभूत होनेके रसका आस्वाद 
करता है । उसी व्यक्तिको सोन्दर्यका अनुभव होता हे। वही सच्चा 
कवि है ओर उसीकी कृति सच्ची कला है। छ्॒द्र वेयक्तिक स्वार्थोंका 
शमन करके समाजवादी व्यवस्था कलाकी धाजत्री होगी | पर 
इसका यह अथ नहीं हे कि पहले कछा थी ही नहीं । समाजवादी 
ऐसा नहीं कहता। यह भी एक धारण हो गयी है कि समाजवादी 
वर्तमान शील, सदाचार, साहित्य, कला सबके विरोधी हैं। यह 
धारणा भी गल़त हे । यह सब संस्कृतिके अंग हैं। संस्कृतिकी 
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धारा आदिकालसे आजकलतक चली आयी हे | साम्राज्य आये 
ओर गये; जातियाँ उठीं ओर नष्ट हुई; वर्गोका अभ्युदय ओर 
पतन हुआ पेर मसंस्कृतिकी कोलीम सभी कुछ न कुछ डालते 
गय | समाजबादी परजीशाहीका भल्त हो विरोधी हो पर वह 
जानता है कि इस १जीशाही य॒ग्े भी संस्कृतिकों प॒ष्ठि हुई है । 
जिस प्रकार मिद्टीमें पड़ा हीरा अपनाया जाता है. उसी प्रकार 
रूमाजवादी वच्तमान सभ्यता ओर संस्कृतिकी अच्छी बातांको 
अपनाता है और फिर अपनी अतिभा और युगघम-ग्रेरणाके 
अनुसार उनका परिवर्धन करता है । 


यह सब होगा पर हम उस बातकी ओर फिर ध्यान आक- 
पित करना उचित समभते हैं जो इस अध्यायके आगपरम्भमें कही 
गयी थी यानी यह कि समाजवादी इस बातकों कदापि पसन्द ने 
करेगा कि जो अधिकार उसको इतनी दिक्कतसे मिला है बह हाथसे 
निकल जाय ओर समाजवादका अयोग अपूर्ण रह' जाय । इसलिए 
वह किसी भी व्यक्तिको एसी बातोंक कहने या करनेका कदापि 
मोका न देगा जिससे समाजवादी राज आपन्न हो । अलाचना 
हो सकेगी पर एक निश्चित सीमाके भीतर । इसमें सन्देह हे कि 
पालिंमेण्ट या इसी नामकी किसी अन्य सभा द्वारा शासन होगा 
या नहीं। जबतक लोगोंम॑ आथिक वेपम्य है, तबतक 
मताधिकार व्यथधका ढकोसला है। छलतने उन छोगॉको जा नये 
शासनमें अडुंगा छगाना चाहेंगे हारारतका मौका मिल जाथगा | 
इसलिए शासनका सारा भार समाजवादियोंकों प्रायः अपने ही 
ऊपर लेना पड़ेगा । इसका तात्यय यहः नहीं है कि समाजवादी 
छोकतन्त्रके विरुद्ध हैं। उनका विश्वास हे कि जब वर्गभद मिट 
जाय तो शासनका स्वरूप लोकतन्त्रात्मक ही हो ना चाहिये। रुसमें 
अधिनायकतन्त्र खत्म करके छोकतन्त्र स्थापित हो गया हे । 
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छ छोग यह आतक्तेप करते हैं कि इससे, अथात्‌ राज द्वारा 
छोगांपर कड़ी देख-रेख रखनेसे व्यक्तिस्वातन्ज्यमें बाधा पड़ती 
हैं। हम इसको स्वीकार करते हैं। पर यह बात वस्तुतः उतनी 
भयावह नहीं हे जितनी कि सुननेमें प्रतीत होती है। सोचना 
यह है कि किसके व्यक्तिस्वातन्त्यमें रुकावट पड़ेगी ? जो छोग 
नये विधानके साथ होंगे, उनको तो डरनेकी कोई बात नहीं है | 
यह भी मानना चाहिये कि वह सब छोग जो आज शोषित ओर 
उत्पीड़ित हैं अर्थात्‌ सब शरीर और मस्तिष्कसे काम करनेवाले 
श्रमिक ओर कृषक, वह छोग जो वर्ग-आधिपत्य ओर वर्गेसंघप 
तथा शोषणके विरोधी होंगे, वह छोग जो पूंजीशाही आर 
साम्राज्यशाहीसे व्यथित होंगे, नये विधानके साथ होंगे। पर 
ऐसे ही लोगोंका नाम तो जनता है। इनको निकालनेके बाद तो 
वही मुद्दठी भर आदमी बच जायेंगे जो अपने ज्ञद्र स्वार्थके 
कारण पुरानी व्यवस्थाको फिर लाना चाहेंगे। ऐसे लोगोंके 
स्वातन्ञ्यपर अंकुश लगाना बुरा नहीं हो सकता । जो छोग इनकी 
विगाड़ी हुई दुनियांकों बनानेका बीड़ा उठाकर चले होंगे वह 
इनको फिर बिगाड़नेका मोका तो नहीं ही दे सकते | इनके प्राण 
कोई नहीं लेता । इनको भी ओरोंकी भाँति काम करनेका पूरा 
पूरा अवसर है पर यदि वह इस अवसरसे छाभ उठानेका अथ 
यह छगायें कि उनको नये शासनकी जड़ खोदने दिया जाय तो 
ऐसी हृठधम्मीका लिहाज नहीं किया जा सकता। यह ठीक है 
कि नये शासकोंको उच्छुूल्लल न होना चाहिये। उनको अपने 
कामोंकी टीका-टिप्पणी सुननेकों तैयार रहना चाहिये। अहम्म- 
न्‍्यता ओर असहिष्णुता उनके छिए दूषण होगी। पर आहढछो- 
चकोंको भी यह स्मरण रखना चाहिये कि उनकी आलोचना 
नवविधानकी मरिधिके बाहर न जाय | 


समाजवबाद 
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इसपर कुछ लोग वह आपत्ति उठाते है कि यदि सम)मवाद 

आगे चलकर अपने विरोधियों के स्वातन्त्यको इस प्रकार रोकनेक। 
विचार रखते है तो उनको इस समय गस्वातन्च्यको आशा न 
रखती चाहिये | इसमें कोई घबरानेकी बात नहीं ४ । समाज- 
वादियोंकों यों भी बहत कम स्वानन्त्य है। उनकी संस्थापर उसके 
विरोधियोंके दाँत रहते है । जितनी कड़ाइसे दुनियाकी सरकार 
समाजवादी भाषणों, लेखों ओर पुम्तकाँकों देखती है उतनी 
दसरोंके लिए नहीं होती । हाँ, आजकलकी लोकतन्त्रात्मक 
द्वतिसे समाजवादी जो कुछ फायदा उठा सकते है उठा ज्षते 
है। यह समाजवादके सिद्धान्तकी खुबी ओर समाजवादियोंकी 
लियाकत है! । यदि पंजीझाही देशोंमें लोकतन्त्र देख पड़ता हे तो 
यह कोई ऐसी बात नहीं 8 जिसके लिए बिशपरूपेण क्ृतज्ञता 
प्रकटकी जाय | कुछ अधिकार तो श्रमिका न, जो समाजवा दके प्रमुस्तर 
स्तम्भ है, अपने सट्भू टनके बलपर प्राप्त किये है। शप अधिकार 
यह सारा लोकतन्त्रका ढाचा, चुनाव ओर पालियामण्ट और 
मन्त्रिमण्डछका नाटक, सम्पन्न बगन अपने हितकी हृष्टिस फला 
रखा है। यदि थोड़ेसे मनप्य बहतसे मनप्योसे काम लेना चाहते 
हैं तो यह आवश्यक हे किवह उन्हें मिलाकर रखें । 
इसका सबसे सरल उपाय यह हे कि हुकृमतकी असली 
कुछडजी अपने हाथमें रखते हुए भी' उसको विश्वास 
दिला दिया जाय कि शासनमें उनको भी समान अधिकार है । 
इससे वह शोकसे काम करते हैं। दसरी बात यह है कि 
जरियेसे शासकों को प्रजाके असन्तोपका पता चलता रहता है 
ओर बहुतसा असन्तोप तो-भाषण, लेख और शाखाथ की गर्भीके 
रूपमें आप ही उड़ जाता है। फलत: आजकल विद्रोह ओर 
क्रान्तिकी नोबत बहुत कम आती हे। यह समकककर ही यह 
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खेल किया जाता हे ओर समाजवादियोंको भी थोड़ी बहुत 
स्वतन्त्रता मित्र रहती है । इस स्व॒तन्त्रताकों छीननेका अथे केवल 
थोड़ेसे पढ़े लिखे समाजवादियोंका मुँह बन्द करना न होगा 
वरन्‌ करोड़ों शोपितोंके असन्तोपकों प्रकट होनेसे रोकना 
होगा। एक बार ऐसा! किया जा सकता हें पर जो अग्निशिखा 
ऊपर न उठने पायेगी वह भीतर ही भीतर सुलगती रहेगी 
आर किसीको पता भी न चलेगा । एक दिन विस्फोट अवइय 
होगा। फिर उसको संसमालना सरल न होगा। इसलिए 
समाजवादियोंपर एहसान करके उनको कोई विशेष स्वतन्त्रता 
नहीं दी जा रही हे। जो छोग इसे छीन लेनेकी धमकी देते ह 
उनका अपना स्वाथ उन्हें रोक रहा हे। सख्ती करनेसे समाज- 
वादियोंकी बतेमान कठिनाइयाँ निःस्सन्देह बढायी जा सकती हैं 
पर इसकी प्रतिक्रिया यह होगी कि पंजीशाहीकी भावी कठिनाइयों 
भी बढ़ जायेंगी । 


इस जमानेमें काम करनेवालोंकों मजदूरी मिलेगी । मजदूरीके 
दो रूप हो सकते हैं। रूसमें भी दोनों चलते रहे हैं। कुछ 
सजदूरी तो नकद रुपयों ( या उनकी जगह कागजकी मुद्रा ) 
में मिलेगी। इससे छोग अपने अपने शोककी चीजें, जसे 
पुस्तक या चित्र या बाजा या बाइसिकिछ, खरीद सकते है। 
गप मजदूरी पण्योंके रूपमें दी जायगी | पत्येक श्रमिककों एक 
सरटिफिकेट मिल जायगी जिसको दिखलाकर वह अन्नन्वस्र 
आदिके भण्डारोंसे एक निश्चित परिमाणमें इन आवश्यक 
चीजों को प्राप्त कर सकता है । 


मजदूरोंमें आज जेसी व्यवस्था या कुव्यवस्था न होगी । 
राज यह स्वीकार करेगा कि समुदायके जीवनके लिए सभी 
मनुष्योंकी “आवश्यकता हे। न तो सभ्य सामूहिक जीवन 
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को) 


गणशितके अध्यापकके बिना चल सकता हे, न सड़कपर झाड़ू 
देनेवालेके बिना | जो भी व्यक्ति अपने अ्रमकी कमाई खाता 

ओर कोई ऐसा काम' करता है जिसका सामृहिक जीवनमें 
उपयोग है उसके योगच्तेमकी भार समुदायपर है। यह भी 
मानना होगा कि भिन्न भिन्न व्यक्तियोंकी आवश्यकताओं में 
भेद होते हुए भी बहुतसे अंशोंमें सभी मन॒प्य बराबर हैं । 
भूख सबको छगती है, सिरपर छुप्पर सबको चाहिये। आज 
इसका लिहाज नहीं किया जाता, इसी लिए छोगोंकी मजदरियामे 
व-सिर-परकी बिप्मता हें। भारतका गवनर जनरल सरकारी 
नोकर है, चपरासी भी सरकारी नोकर होता है। दीनों ही 
मनुष्य हैं पर जहाँ गवनेर जनरछको २४,०००) मासिक दिये 
जाते हैं. वहाँ चपरासीके लिए १०) पर्याप्त समझा जाता है । 
लोगोंकी गरीबी ओर वेकारीसे' फायदा उठाकर मजदरीं कम 
क्रनेकी कोशिश की जाती हे। यहा समझा जाता है कि एक 
आदमी चला जायगा तो दस मिल जायेंगे । पर जो बहुत कम 
मजदूरीपर काम करेगा वह न तो अपना स्वारूय ठीक रख 
सकता है, न लड़के-बच्चोंफा। उसकी कायक्षमवा घटती है 
ओर बह अपनी सनन्‍्तानकों अक्षम बनाता हैं । यह उसका ओर 
उसके लड़कोंका ही नुकसान नहीं हे, सारे सगुदायका सुकसान 
हे । अतः समाजवादीका यह आग्रह है कि श्रम करनेवाबांके 
लिए देशकाल देखकर ऐसी मजदूरी नियत होनी चाहिये जिससे 
जीवन-यात्रा चछ सके। उससे कम पारिश्रमिक था वेतन देसा 
ओर लेना कानूनसे जुर्म करार देना चाहिय्र। यूरोपके कुछ 
असमाजवादी देश भी अब इस सिद्धान्तका स्वीकार करने 
लगे हूँ. 


इस नीचेकी सीमापर ही वेतन ओर पुरस्कार कायम होंगे | 
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दिमागसे काम करनेवाछों, दप्तरोंके वाबुओं, मशीन चलानेवाले 
कुशल मिश्चियों ओर साधारण सजदरोंकी मजदरियोंमें कुछ न 
कुछ फक होगा जहाँ किसीको रुपयेकी पजी नहीं बनानी 
वहाँ आज जेसा भेद न होगा पर होगा अवश्य | 


मजदूरी या वेतन निश्चित करनेमें एक ही सिद्धान्तसे काम 
लिया जा सकता है, बराबर कामके लिए बराबर मजदूरों दी 
जाय । इसीको दूसरे शब्दोंमें यों कहते हैं, जो जंसा ओर 
जितना काम करे उसको बसी ओर उतनी मजदरी दी जाय 
यह सिद्धान्त आजकल भी माना जाता हैं, यद्यपि इसका व्यव- 
हार ठीक ठीक नहीं किया जाता। छोग इसको न्याय-मूलूक 
समभते हैं, क्‍योंकि ऐसा प्रतीत होता है कि इससे सबके स्वत्त्वोर्क 
उचित रक्षा होती है । 

परन्तु विचार करनेसे प्रतीत होता है कि न इसमें न्याय हें, 
न सबके स्वत्त्वोंकी रक्षा। दो व्यक्तियोंके कामकी तुलना कसे 
की जाय ? डाक्टर, अध्यापक, राजमन्त्री, मिट्टी ठोनेवाला मज- 
दूर-इन सबके कासय्य-क्षेत्र प्थक्‌ प्रथक्‌ हैं, फिर यह केसे नापा 
जाय कि किसने कितना श्रम किया ? जब श्रमको ही तोलना 
असम्भव है तो मजदूरी केसे बिठायी जाय ? बराबर समयसे 
भी अनुमान नहीं होसकता। एक ही कायक्षेत्रमें भी कामकी 
ठीक ठीक नाप नहीं हो सकती । दो मजदूर चार चार घण्टे 
तक एक साथ मिट्टी फेंकते हों। यदि काफी देख-रेख हो तो 
यह सम्भव है कि दोनों गिनकर बरावर टोकरियाँ फेंके । दस्तूरके 
अनुसार दोनोंको मजदूरी भी बराबर मिल जायगी। पर यह 
न्‍्यायकी बात नहीं हुई। दोनों की ताकत शकसी नहीं हो 
सकती । यदि एक दुबंर है तो उतनाही काम करनेमें उसका 
अधिक श्रम पड़ा होगा। इसलिए दोनोंको बराबर मजदूरी 
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| 


देना न्याय नहीं प्रत्युत अन्याय है। पर जो व्यवस्था अभी 
पूजीशाहीके गर्भसे निकल रही है । उसमें पुरानी पद्धतिके कई 
चिन्होंका पाया जाना ग्वामाविक है। जेसा कि क्रिंटिक आब 
दि गोथा प्रोभ्रास! में साक्सने कहा हे, बराबर श्रम ओर 
सामुदायिक पण्य-सण्डारभ बराबर भाग (अथाोंत बराबर 
मजदूरी ) की अवस्थामें वस्तुतः एक व्यक्ति को दूसरेसे अधिक 
मिलता है, एक व्यक्ति दूसरेसे अमीर होता हे। इन दोपोको 
दूर करनेके लिए यह आवश्यक हे कि स्वत्त्व बराबर नहीं किन्तु 
विषम हो | सुननेमें तो यह बात आश्चयकी प्रतीत होती हे कि 
समतासे अन्याय और विपमतासे न्याय होता है पर जेसा कि 
केलिनने कहा हे, “हकका अर्थ हे एक ही मानदण्डसे 
विभिन्न व्यक्तियोंको, जो एक दूसरेके बराबर नहीं हैं, सापना । 
इसीलिए बराबर हक! बस्तुतः वराबरीका उच्छेदक ओर 
अन्याय है |? 


सत्रहवाँ अध्याय 
समाजवादी व्यवस्था---टद्वितीय सोपान 


आजसे कुछ कार पहिले प्रमुख समाजबादियांका यह 
आशा! थी कि बहुत शीघ्र विश्वक्रान्ति हो, जायगी ओर सारी 
प्रथ्चीपर समाजवादी व्यवस्था कायम होगी। इच्छा तो ऐसी 
. अब भी है पर उसके झीघ्र फलीभूत होनेकी आशा अगर 
'तनी तीत्र नहीं हे। जबतक वह दिन नहीं आता तबतक जा 
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देश अपने सामूहिक जीवनको समाजवादी सांचेमें बूडन ॥ 
चाहेगा उसको बलवान्‌ पूँजीवादी देशोंके मुकावलेके लिए तेयार 
रहना पड़ेगा । वह उनका प्रत्यक्ष रूपसे कुछ न बिगाड़ता हो 
पर किसी भी देशमें समाजवादी शासनका सफल होना पूजी- 
वादियोंको बुरा छगता है । वह समझते हैं कि इससे लोगोंका 
विश्वास समाजवादकी व्यवहाय्येतापर जम जाता हैं। इसकिए 
प्रत्येक समाजवादी देशको प्रत्येक पूजीवादी देश अपना नैसर्गिक 
शत्रु समझता हैं। इस विद्वलेषक सामना करनेके लिए समाज- 
वादियोंकों अग॒त्या राष्ट्रीय नीति बरतनी पड़ेगी । समाजबादका 
सिद्धान्त अन्ताराष्ट्रिय हैं पर समाजवादी शासनको कई अंशोंमें 
राष्ट्रीय सरकारोंका अनुकरण करना होगा। दूसरोंके स्वत्त्वका 
अपहरण वह न करेंगे पर अपनी रक्षाके छिए बलवान सेना 
रखेंगे। सारे राष्टकों सनिक शिक्षा ग्रहण करनी होगी। 
इतना ही नहीं पँजीवादी देशोंमेंसे कुछके साथ सन्धि ओर 
मंत्री करनेकी भी आवश्यकता पड़ सकती हे। उनका लक्ष्य 
यह होगा कि पराधीन देशोंकों स्वाधीन बननेमें सहायता दें ओर 
छोकतन्त्रात्मक सरकारोंकों अधिनायकोंके चंगुलमें फेंसनेसे 
वचावें। राष्टीय ओर अन्ताराष्टिय भावोंका समन्वय कठिन होते 
हुए भी असम्भव नहीं हे, क्योंकि समाजवाद राष्ट्रीय पराधीनताका 
प्रचल विरोधी ओर राष्ट्रीय संस्कृतिकी रक्षाका समथेक हे । 
यदि सभी, या कमसे कम अधिकतर, सम्य देशॉमें समाज- 
बादी क्रान्ति हो जाय तब तो बहुत ही अच्छा हो परन्तु इसको 
सम्भावना कम ही हे, इसलिए अछग अलग देशोंमें इसके लिए 
प्रयत्न करना होगा । फाउनडेशन्स आव लेनिनिज्म'में स्टालिन 
कहते हैं--पहिले एक देशमें कान्तिका सफछ होना असम्भव 
समझा जबता था क्‍योंकि ऐसा माना जाता था कि जब सभी या 
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कमझ्े कम अधिकतम, उन्नत देशोंके सबहारें मिलकर प्रयत्न 
करंगे तभी मध्यमवग पर विजय ग्राप्त ह सकेगी । यह बिचार- 
विन्दु वस्तुस्थितिके अनुकूल नहीं ह। साम्राज्यशाहीसे उत्पन्न 
परिस्थितियों में सब्र पूंजीवाद  देशांकी प्रगति एकसो नहीं हे 
हे, साम्राज्यशाहीके भीतर ऐसे सथावह उच्छेदक है. कि य॒द्धांका 
होना अनिवाय्य हो जाता है, सभी देशो क्रान्तिकारी आन्‍्दों- 
लनका समुदय हुआ है--इन सब कारणोंसे यह सम्भव ही नहीं, 
आवश्यक भी हो गया हं कि भिन्न भिन्न देशांमें सवहारा बगंकी 
विजय अछग अछग हो । ऐसी विजयके वाद तत्तदशर्में समाज बादी 
व्यवस्थाका कायम होना सम्भव ही नहीं निश्चितप्राय हो जाता 
है। जसा कि लेनिन कहते हें:-सच तो यह है कि उत्पादनके 
सभी बड़े साधनां पर राजका अधिकार, सवहारा बगके हाथमं 
राजकी सत्ता, करोंडों छोटे ओर बहत छोटे क्ृपकोंक साथ 
सबवहाराका सहयोग ओर सहारा समुदायके हाथरमें क्रपकांका 
निश्चित नेतृत्व इत्यादि--क्या सम्पूृण् समाजवादी समाजके 
निर्माणके लिए यह बातें पर्याप्त नहीं हैं ? 


परन्तु अपने देशमें समाजवादी व्यवम्थाकी नींब 

लेनेसे ही आहशांका दर नहीं हो जाती कि दसरे देश बाधा डालेंगे 
इस सम्बन्धमें लेनिन कहते हँ;--हम एक राजमे ही नहीं| 
रह रहे हैं. बरन राजोंकी शड्ललाके बीचमे हैं। बहुत दिलों 
तक सोविणत्‌ प्रजातन्त्र ( रूस ) साम्राज्यक्षाही राजोके साथ 
नहीं रह सकता। अन्‍्तमें दोमेंसे एक की विजय होगा। इस 
अन्तके पहिले सोविएत ओर पजीशाही राजोंमें कई भवंकर 
मुठभेड़ें होंगी ॥ 


अपनी वेदेशिक नीतिमें' सफलता प्राप्तकर लेने अर पिछले 
अध्यायमें इड्धित दिशाओंमें उन्नति कर लेनेसे ही कोई देश 
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अपनेको पूरा साम्राज्यवादी नहीं कह सकता। लेनिनने जिन 
वातोंका उल्लेख किया हैं वह समाजवादी व्यवस्थाकी अनुकूल 
परिस्थितियाँ हैं, उसकी सुदृढ़ नींव डालनेमें सहायक होती हैं। $ 

यह समाजवादकी ओर ले जाती है और बतेमान पृजीशाही 
प्रथासे तो बहुत दूर है पर शुद्ध समाजवादके सिद्धान्तके साथ 
तोलनेसे इनका पलड़ा हलका, बहुत हलका, ठहरता है। आज 
वाईस वपके प्रयोगके बाद भी रूस यह दावा नहीं करता कि 
उसने पूर्ण रूपेण समाजवादी व्यवस्था कायम कर ली हँ। जो 
कुछ अवतक हुआ है, जो कुछ पिछले अध्यायमें वर्णित है, वह 
मागके बड़े स्टेशनके तुल्य है। इसीलिए इस अवस्थाकों समाज- 
बादी अवस्थाका प्रथम सोपान कहते हैं । 

समाजवादी व्यवस्था क्रान्तिके बाद भले ही स्थापित हो, पर 
उसका जन्म पजीवादी व्यवस्थाके गर्भसे ही होगा अतः वह 
उसके दोषोंसे एकदम मुक्त नहीं हो सकती। वतंमान अतीतसे 
अपना पीछा नहीं छुड़ा सकता । 

इस समय कामोका विभाग ऐसा है कि उसमें कोई ऊँचा, 
कोई नीचा माना जाता है । कामोंका बँटवारा आगे भी रहेगा पर 
यह ऊँचे-नीचेका भाव क्रमशः मिट जायगा । आज मुँहसे तो यह 
भले ही कह दिया जाय कि सामूहिक जीवनके लिए सवकी 
जरूरत हैं अतः न कोई बड़ा हे न कोई छोटा, पर यह कहना 
ठीक बसा ही है जसे यह कह देना कि चारों वर्ण विराट पुरुषके 
शरीरके अंग हैं अतः उनमें ऊँच-नीचका भेद नहीं है। शाखरकी 
मथ्यादाको मानते हुए भी बआह्वण अपनेको शद्से ऊँचा 
मानता हैं। उसी प्रकार ण्ज्चिनियर, मेनेजर, मिस्त्री अपनेकों 

हथोड़ा चलानेबाले या पहिया घुमानेवालेसे ऊँचा मानते हैं । 





६४ लेनिनके अवतरण उनके सिलेक्टेड वर्क्स' से लिये गये हैं । 
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मस्तिष्क द्वारा जीविका प्राप्र करनेवाले गरीरसे काम कम्नवास्टको 
अपनेसे छोटा मानते हैं। काम जीविकाके किए किया जाता है, 
इसलिए नहीं कि कास करनेमें कोई रस हैं। यह बात अस्वा- 
भाविंक है पर अस्वाभाविक होते हाए भी सथ्य जगनमे 
सत्य हे। पशु-पत्षी बेकार नहीं बठते। उनसे कोई जबदमस्ती 
काम नहीं लेता। पर चलने फिरने, दोड़ने उड़नेमें उनको मजा 
आता है। इसी बहाने स्वास्थ्य भी ठीक रहता हे, पेट भी भरता 
हे। मनुष्यने अपनेको मुफ्तवोर बना लिया हे। यदि भूख 
मरनेकी सम्भावना न हो तो स्यात्‌ हाथ पाँव भी न डलाय । जो 
सबसे कम मिहनतका काम होता है उसे ही वह चनता है ओर 
उसे भी इसलिए पूरा करता है कि सिरपर एक निरीक्षक सवार 
। रहता है। यह' बात अच्छी नहीं है। काम से तो पट पालने 
लिए होना चाहिये, न किसी अफसरके डरसे। उसके कर्नेम 
स्वतः आनन्द मिलना चाहिये, बिना श्रम किये जीवन अपूर्गा 
ओर नीरस छूगना चाहिये । 


इसके लिए शिक्षाकी आवश्यकता है। शिक्षा पुम्तकाँस ता 
मिलती ही हे, उसका बहुत बड़ा साधन मनन है । शिद्धान्तांपर 
विचार करना, अच्छे लोगोंकों काम करते देखना, सामुदायिक 
प्रयोगोंकी सफलता ओर असफलछताके कारणोंपर गोर करना, 
दूसरोंके साथ मिलकर सावे जनिक हितके काम करना, यह सब्र 
शिक्षाके साधन है। सच्ची शिक्षाका परिणाम यह होता हैं कि 
व्यक्तिकी कतंव्यबुद्धि जागती हैं। जहाँ साधारण सनप्यको 
कर्तव्यपथपर लगानेके लिए पुरस्कार ओर दण्डकी जरूरत पड़ती 
है वहाँ सब्छिक्षा-मण्डित मनुष्य अपनी आन्‍्तरिक प्ररणासे 
काम करता है। उसकी स्वाथंचुद्धि तिरोहित हो जाती है ओर 
उसे स्वहित और लोकहितमें कोई भेद नहीं प्रतीत होता। 
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वह 'सर्वेभूतहितेरतः इसलिए नहीं होता कि उसको इहलोक 
या परलोकमें किसीको खुश करना है वरन्‌ इसलिए कि 
लोकसंग्रह उसकी बद्धिका स्वाभाविक अभ्यास हो गया है। 
उसको यह खयाल सी नहीं आता कि में दसरोंका' उपकार 


ला अल, ७ 


करन जा रहा है वरन्‌ समसाजापयांगा काम उसका आप हा 
आक्ृष्ट करत ह | 


कुछ लोगोंको यह शंका रहती है कि समाजवादी व्यवस्थाको 
पुरस्कारोंका अभाव विफछ कर देगा। आज जो मनुष्य कोई 
नयी वात सोच निकालता है या अधिक परिश्रम करता है 
उसको अधिक रुपये मिलते हैं ओर वह इन रुपयोंको बढा 
सकता है । यह प्रलोभन छोगोंसे काम कराता हे। समाजवादी 
व्यवस्थामें बहुत रुपया भी न मिल्लेगा, पंजी भी न जुट सकेगी 
फिर कोई अपना दिसाग क्‍यों लगायेगा या दूसरोंसे अधिक 
परिश्रम क्‍यों करेगा ! इसका उत्तर यह हैं कि प्रलोभनपर 
काम करना अशिक्षा ओर असंस्कृतिका द्योतक हे। संसारके 
जितने स्थायी काम हुए हैं वह रुपयेके लोभसे नहीं हुए हैं। न 
तो व्यासको किसीने रुपये दिये थे, न शड्लराचाय्येकों। फिर 
उन्होंने अपने अपूर्ब' दाशनिक ग्न्थ क्‍यों लिखे ? चरककों किस 
विश्वविद्याल्यमें नोकरी मिली ओर वाल्मीकिके हाथपर किस 
प्रकाशकने चार पेसे रखे ! तुलसोदासजीने क्‍या यह भ्ूठ कहा 
है कि उन्होंने रामायणको 'स्वान्तःसुखाय”ः लिखा ? यह कहनेसे 
काम नहीं चल सकता कि यह लोग असाधारण महापुरुष थे । 
हम इस बातको स्वीकार करते हैं पर यह भी देखते हैं. कि यह 
महापुरुष ही सब लोगोंको इन्द्रियनिग्रह, अस्तेय, निर्लोभिता 
आदिका उपदेश देते है। इसका अथ यह है कि इनकी रायमें 
साधारण मनुष्यका अन्तःकरण सदाके लिए पतित और स्वार्थी 
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नहीं है । यदि उसपरका कपाय साफ कर दिया जाय तो बह 
निर्मल हो. सकता है। समाजवादी भी ऐसा ही मानता है। 
उसको भनुष्यकी नेसर्गिक प्रिच्रतापर विश्वास है। पर बह यह 
देखता हे कि 'कुशिक्षा ओर बरी परिम्थितिन लागोंको ऐसा 
लालची बना दिया है (कक बिना पेसेके कोई काम नहीं करना 
चाहता । यदि परिस्थितिर्में सुधार हो। जाय अथात्‌ शोपणु मिट 
जाय ओर सबके लिए मानवोचित सुविधाएँ मिछ जायें तथा 
इसके साथ ही उत्तम शिक्षा दी जाय तो फिर प्रलोभनोंकी 
आवइयकता न रहेगी ग्रत्यत लोग शोकसे ओर केवल लोक- 
हितके भावसे प्रेरित होकर अपनी पूरी शक्ति भर काम करेंगे। 
न कोई शारीरिक अमसे जान चुरायेगा, न बुद्धिसे काम लेने 
रकेगा[। जब काममें ऊँँच-नीचका भाव मिट जाथगा, जब काम 
तलाकसेवाकी हृष्टिसे किया जायगा, जब श्रम जीवनका एक 
आवश्यक अंग बन जायगा ओर सब लॉग स्वतः अपनी पूरी 
योग्यता और शक्ति भर काम करने लग. जायेगे, उसी समय 
सन्नी छोकतन्त्रता सम्भव होगी, क्याँकि उसी समय सनुष्य सच- 
मुच मनुप्य होगा ओर सब समुप्योंका बराबर माना जाना 
सम्भव होगा । बराबरीका अर्थ यह नहीं है कि किसी विशेष 
प्रतिभा न होगी या प्रतिभावालांकी पूछ ने हांगी। बस्तुतः 
प्रतिभाकी तभी कद हो सकती # जब दृष्या-:प|क्रा निराभाव 
है। ओर अ्तिभाबान व्यक्ति समुदायका बिशष सम सेवक, 
अथच सम्मन्य साना जाथ | 


उसी समय मजदूरीके अन्यायका भी अन्त हेंगा। जब 
बिना किसी दबाव या लाढचके सभी अपनी सामथ्य भर श्रम 
कर रहे होंगे, उस समय किसीके श्रमकी नाप तोल करनेकी 
आवश्यकता न होगी। जैसा कि हम पिछले अध्यायमें लिख चुके 
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है 


हैं, यह नाप-तोल अन्यायमय है पर वतेसान कालमें इसके 
सिवाय कोई ओर उपाय नहीं हं। पर उस समय यह ग्रयास 
निरथेंक होगा। जो सावजनिक भण्डार सबके पूर्ण अरमसे 
भरपूर होंगे उनमेंसे प्रत्येक व्यक्ति अपनी जरूरतके अनु- 
सार ले लेगा । किसी मजदरी देनेवालीकी आवश्यकता न रह 
जायगी । 


उस समय समाजवादी व्यवस्था उन्नत अवस्थाको प्राप्त 
होगी । इस अवस्थाको दूसरा सोपान कहते हैं । 

इसके बाद सरकारका रूप क्‍या होगा ? न तो उस समय 
कोई ऐसा वब्ग रह जायगा जिसका दमन करना हो, न छोगोंसे 
जबद॑स्ती काम लेना पड़ेगा न भोग्य वस्तुओंका मजदूरीके रूपमें 
वितरण करना रह जायगा, फिर सरकारके जिम्मे क्‍या काम 
रहेगा ? उद्योग-व्यवसायकी व्यवस्थाकी तब भी आवश्यकता 
रहेगी । यदि कोई दुष्ट-अकृति या श्रमसे जान चुरानेवाला पैदा 
हो ही गया तो उसका भी नियन्त्रण करना होगा, पर जहाँ छोक- 
मत इतना जाग्रत होगा वहाँ इन कामोंमें सभी लोगोंको अभि- 
रुचि' होगी ओर किसी विशेष सट्डटनकी आवइयकता न होगी। 
जनता विभिन्न कामोंके लिए समितियाँ ओर परिषद्‌ बनायगी 
पर इन संस्थाओंकी समता आजकलकी दण्डधारी सरकारोंसे 
न होगी । कामके अभावसे सरकार आप ही न रह जायगी। 
परन्तु जब सरकार ही नहीं तो राज कसा ? राजकी सत्ताका 
भी छोप हो जायगा ओर जसा कि हम पन्‍न्द्रहवें अध्यायमें कह 
आये हैं, एंगेल्सके शब्दांमें उस चरमावस्थामें बिना किसी 
प्रयासके राज मुरकझाकर झड़ जायगा 

वह दिल कब आयेगा यह हम नहीं कह सकते। कभी 
आयेगा सीया नहीं, यह भी निश्चित रूपसे नहीं कहा जा 
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र्‌छ समाजवाद 
सकता । जसा कि लेनिनने “दि स्टेट एड रबोल्यूशनः में कहा है 
'यह बात किसी समाजबादीक दिसागमें नहीं आयी कि वह यह: 
बादा करे कि यह चरमावश्था अवश्य आ जायगी |! पर दन्द- 
यायके अनार अवबतकका प्रगातिकों जो कुश आलोचनाफी 
जा सकती हैं, उससे एसा आशा आर हृढ आशा को जा सकती 
ह कि प्रभ्वीक भाग्य जागेंगे ओर बह उस दिनका देखेगी । अभी 
बह काल बहुत दूर है. परन्तु क्षितिजपर उसकी घेंधली आभा 
देख पड़ने लगी हैं । 


इस पुस्तकका आरम्भ इस समस्याकों लेकर हुआ था कि 
आज मनुष्य हैं पर मानव समाज नहीं हे। लोग पारस्परिक 
रागढ्वेप, कलह ओर यद्ध के शिकार होकर एक दसरेका ओर 
नुप्यताका संहार कर रहे हैं। स्वाथने बुद्षियांकों उतना कल्ु- 
पित कर रखा हे कि सम अजन जो समाजका लक्षण हैं सम्भव 
नहीं हैं। सबके हित विभिन्न ओर दसरांके हितांके विरोधी हैं । 
इसका परिणाम पेजीशाही ओर साम्राज्यशाही है पर यह दोनों 
शाहियाँ केवछ परिणाम नहीं हैं, कारण भी हैं। यह क्षद्र 
प्रवृत्तियोंकी आर जगाती हैं। समाजवादों इसकों समूल नष्ट 
करना चाहता हे। बह उत्पादनके साधनाको सावजनिक 
सम्पत्ति बनाकर बगसंघप मिटा देसा चाहता हें। उसको इस 
ब्रातकी आशा हें कि मसुप्यसे तुरछ हिलोंका मोह छुड़ाया जा " 
सकता हैं। यदि उसको आशा पूरी हुई तो संगाजवादी दयव- 
स्थाका चरसावस्थाका साभ' हीं। सानवसस भा । उसको 
नींव उस दिस पड़ेगी जिस दिन समाजबादियाक हाथमे आधशि- 
कारका सूत्र आयेगा । 
कुछ विद्वानोंको इसमें यह आपत्ति € कि केवल आर्थिक 
ओर राजनीतिक उपायोसे काम नहीं चले सकता, मनुप्यके ' 
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प्रस॒ुप्त आध्यात्मिक गुणोंको जागरित करना होगा। तभी समाज- 
का संस्थापन होगा, अन्यथा लोग फिर लोभादिके वशीभूत हो 
जाय॑ंगे। हम शाख्राथे न करके थोड़ी देरके लिए इसे प्रान लेते 
ह। पर आध्यात्मिक गुणोंके प्ररोहणके लिश भी एक विशेष 
परिस्थिति चाहिये। जवतक स्वाथ ओर लोभके द्वारा उन्नति 
करना सम्भव रहेगा, जबतक मनुष्य दूसरोंका शोषण कर 
सकेगा, तबतक इन आध्यात्मिक गुणोंकी नींद न टूटेगी। 
समाजवादीकोी ही यह श्रेय हे कि बह ऐसी परिस्थिति उत्पन्न 
कर देता है जिसमें यदि मनुष्यमें कुछ आध्यात्मिक गुण हैं तो 
वह पनप सके । इस दृष्ट्रिसे भी मनुष्योंके बिखरे समुदायकों 
समेट कर उसको समाजमें परिणत करनेकी क्षमता सिवाय 
समाजवादके ओर किसी दूसरी चीजमें नहीं देख पड़ती । 


अठारहवाँ अध्याय 
समाजवाद ओर समष्िवाद 


अभी तक हम इस पुस्तकर्मं बराबर समाजवबाद शब्दका 
ही प्रयोग करते आये हैं पर अब एक ओर हशाब्द समष्टिवाद 
कम्यूनिष्स ) से भी परिचित होना आवश्यक है । कभी इसका 
प्रयोग एक ही अथर्म कर दिया जाता हैं पर साधारणतः अन्तर 
माना जाता हे। समाजवादके अन्तगत वह सब मत हैं जो 
उत्पादनके साधनोंकों वेयक्तिक सम्पत्ति माननेके विरोधी हैं। 
इन सतोंमें गिल्ड सोशलछिज्म ओर - सिण्डिकलिज्मकी भाँति 
अम्यूनिज्म भी है। अतः समाजवाद सामान्यवाची नाम हुआ 

. ओर समष्टिवाद विशेषवाची । 
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साक्सकी व्याख्या दूसरी है । इस विपयम में भी उनका 
अनगमन करता हैं। उसके अनुसार रामाजबादी व्यवस्थाका 
प्रथम सोपान समाजवाद ओर द्वितीय सोपासन समप्रियादक 
स्वरूप है। ग्रत्यत उन्होंने या कहा हैं कि अथम सोपान 
समपष्टिवादकी निम्न भूमिका ( सीचा दर्जा ) ओर द्वितीय सोपान 
समष्टिवादकी उच्च भूमिका ( ऊंचा दजा ) है । इस मतके अनु- 
सार समाजवादका उन्नत रूप समप्रिवाद हे। आजकल सम- 
प्रिवादका रूससे कुछ विशेष सम्बन्ध माना जाने छगा हैं अतः 
बहुत लोगोंको अपनेको समष्टिवादी कहनेमें संकोच होता हे। 
परन्तु सिद्धान्तकी हष्टिसे यह संकोच निराधार ही नहीं 
अनुचित है। किसी समप्रिवादीके लिए हर बातमें रूसका 
समर्थक होना आबद्यक नहीं है । 


इस कम्यूनितज्म गब्दके लिए हिन्दीम॑ कहीं कहीं 'बर्गवाद' 
चल पड़ा है। यह सवंधा गलत पथाय हैं। जो समाष्रबाद 
बरगभेदकी मिटाना चाहता ह उसको बर्गवाद कहना उतना ही 
न्‍्यायसड्रत है जितना कि सावजनिक.. स्वस्थ्यविभागका 
सार्वजनिक गन्दगी विभाग कहना। सम्मवतः यहा भूल 
कम्यूनिज्मको भारतमें प्रचलित “कम्यूनल' शब्दसे मिलानेस हुई 
है। कम्यूनलका अर्थ हुआ साम्मदायिक। अतः कम्यूनिज्मका 
अथ यह ले लिया गया कि वह किसी एक सम्प्रदाय अभाव 
बग यानी अभिक वरंके आधिपत्यका प्रतिपादसन करता 
है। पर यह आधिपत्य तो अल्पकाटीन अब्रस्था ही हो 
सकता है । जब वर्ग ही न होंगे तब बर्ग-आधिपत्य कहाँ से हागा ? 
व्युतपत्तिकी इृष्टिसे इस शब्दका था कम्यूना! से हैं (यां 
कम्यूनलः भी उसी स्रोतसे निकला है ) ओर इस बातको ध्यान 
में रखकर समप्ठटिवाद”' अधिक जँचता है क्योंकि इस नामसे ' 
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यह स्पष्ट ध्वनि निकलछती हे कि इस मतमें सारे समाज्ञ, नाग- 
रिकोंकी समष्टि, का सर्वोत्कृष्ट स्थान है । 
4० ह 24 
उन्नासवा झध्याय 
भूतलपर स्वर्लोक 

इस पुस्तकका विषय तो पिछले अध्यायके साथ समाप्त हो 
गया। फिर भी लेखनी रखनेके पहिले में पाठकोंके साथ 
एक बार भविष्यमें मॉकनेके छोमको संवरण नहीं कर सकता | 
इस ग्रयासपर जो आपत्तियाँ उठायी जायँगी उनको में जानता 
ह ओर उनकी साधारताको स्वीकार करता हूँ। भविष्यकी जो 
झलक में सांमने रख्‌गा वह कल्पनाकी रष्टि होगी पर यह पुस्तक 
तो उपन्यास नहीं हे। इसमें गम्भीर विचार होने चाहिये, 
काल्पनिक चित्र नहीं । इसका यही उत्तर हो सकता है कि कल्पना 
भी बुद्धिका ही एक धम्म है ओर यदि निरड्भुश न कर दी जाय 
तो उससे भी उपादेय सामग्री ग्राप्त होती है। कछा ओर 
विज्ञानकी उन्नति कल्पनासे काम छिये बिना हो ही नहीं सकती 
कल्पनाको त्याज्य माननेवाढ्ा शुष्क राजपुरुष कभी सफल शासक 
नहीं बन सकता | परन्तु कल्पनापर नियन्त्रण रहना चाहिये | 
यह नियन्त्रण ज्ञान ओर अनुभवसे ग्राप्त होता है। जो व्यक्ति 
जगतके भोीतिक आर मानस अज्जोंका जितना ही द्वन्द्वन्यायात्मक 
अध्ययन करता है उसकी कल्पना उतनी ही पुष्ट होगी अथात्‌ 
उसके कल्पनाप्रसूत चित्र उतने ही सत्य निकलेगे। 

इसका यह अथे नहीं है कि इस प्रकारके अध्ययनसे प्रातिभ 
देशनकी विभूति प्राप्त हो जाती है या भविष्यतका ज्ञान ग्राप्त हो 
जाता है। न "तो द्वन्द्ृन्याय किसीको योगी बनाता हे न 
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ज्योतिषी, पर कायकरारणशकी झाज्ुठाकों समझनेगे निःसनन्‍्देह 
सहायता देता हैं जिसकी वजहसे भसविष्यके सम्बन्ध हृढ 
खनमान किया जा सकता हैं। जो मशयुपष्य यह समभा सकता 
कि जगतका चतमान मरुझान कियरश है बह इसका भी अन्दाज 
कर सकता है कि काल पाकर उस सुकावका क्या परिणाम, क्या 
बरूप, होगा। यह अवश्य होगा! नहाँ कहा जा सकता पर 
सम्मवतः ऐसा होगा' कहा जा सकता है ध्वोर इस सस्भवन: 
में बहुत कुद्य यथा्थंता होगी । 


इसके कई उदाहरण दिये जा सकते हैँ। “कम्यूनिज्म ऐए 
माडने थाटःमें ए० एस० ड्यारिनका कार माक्स एण्ड दि 
ग्रज़ेण्टट शीपक एक लेख हो। उसमें संबत ९६४५४ का लिखा 
एंगेल्सका एक लेख उद्धत हे। उसमे उन्‍होंने लिखा है कि एक 
महायद्धका होना अवश्यम्भावी है। उस यद्धका स्वरूप भी 
उन्होंने इन शब्दों दिखलाया हें--अस्सी छाखसे एक करोड़ 
सिपाही एक दसरेका गला पघोटेगंं ओर इसके साथ ही सारे 
यूरोपको इस अकार खा जायेंगे कि टिड्ढी दुछ भी उस तरह नहीं 
खा सकता | जमनीकी त्रिशतवर्षीय यद्धकी भीपणता तीन था 
चार वर्षोर्भे केन्द्रीमुत हो जायगी ओर सारे यूरोपीय महाद्वीपमें 
फल जायगी--कहत, बीमारी, न क्रेबल सिपाहियां वरन 
जनसाधारणका सम्यता छोड़कर बयरताम पतन, व्यवसाय 
ओर साखके यन्त्रका बुरी तरह बिगड़ जाना, इन सब बातोंका 
परिणाम व्यापक दिवालियापन हागा। पुराने राज और 
उनकी पुरानी राजनीति खत्म हो जायगी। दजनों मुकुट 
धरणीपर झोटते होंगे पर कोई गद्दीपर बठनेकी जिम्मेदारी लेनेको 
तैयार न होगा। यह बात समभमें ने आयेगी कि युद्धका 
परिणाम कया होगा और कौन जीतेगा, कोन हारेगा। एक 
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वात निश्चित है, सभी थक जायँगे ओर वह परिस्थिति उत्पन्न हो 
जायगी जिसमें अन्तमें श्रमिक वर्गकी विजय होगी । 
यह वाक्य महायुद्धसे छव्बीस वर्ष पहिले लिखे गये थे पर 
युद्धका कितना सच्चा चित्र खीचते हैं। अभी श्रमिक वर्ग विजयी 
नहीं हुआ है. सम्भवतः इसी ग्रकारके कुछ ओर महायुद्धोंकी 
जरूरत है पर उसकी विजयके अनुकूल परिस्थिति पैदा हो गयी 
हं। इसी प्रकार सम्वत्‌ १९३६ में उन्होंने लिखा था कि महायुद्ध 
जमनीके सोशल डेमाक्रेटिक दलको, जो उस समय जम॑नीका 
समाजवादीदलछ था, गाड़ देगा। यही हुआ । इस दलने युद्धके 
समय ओर उसके बाद ऐसी द्बेलता दिखलायी कि आप भरी 
चोपट हुआ ओर हिटलरकों जमंनीका अधिनायक बनाया गया। 
५४४३में एंगेल्सका वेबेलको पत्रमें यह लिखना कि युद्धके बाद 
रूसमें क्रान्ति होगी साधारण बात नहीं हे । 
है. उदाहरण एंगेल्सकी महत्ता प्रदर्शित करनेके लिए नहीं 
प्रत्युत यह दिखलानेके लिए दिये गये हैं. कि बुद्धिसे काम लेनेसे 
भविष्यके सम्बन्धरमें काफी सफल कल्पना की जाती हे। 
एच० जी० बेल्स अंग्रेजीके प्रसिद्ध लेखक है। कई वर्ष हुए 
होने टाइम मशोन! नामकी एक छोटीसी पुस्तक में भविष्यका 
चित्र खींचा था। उसमें उन्होंने दिखलाया था कि यदि शोषण 
ओर वर सद्गपे कायम रहे तो हजार वर्षोमें सभ्यता ओर 
संस्कृतिका छोप हो जायगा। हालमें उन्होंने एक नयी पुस्तक 
लिखी है । उसका नाम हे “दि शेप आब थिंग्ज दु कमः। 
यह भी भविष्यका चित्र हे। उसका अन्तिम अंश मनोरज्ञक 
हे। इक्कीसवों शताव्दीके मध्यकारूमें समस्त प्रथ्वी एक राज 
हो जायगी और एक जगत्परिपत्‌ ( बलल्‍्डे कोंसिल ) सरकारके 
रूपमें शासन करती होगी। कई वर्षों तक परिषत्‌को बड़ी 
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दतासे काम लेना हागा पर घोर घोर इसको जरूरत कम हाती 
जायगी। परिपतकों एक बठक मेंगंव्में हांगी। वहाँ बात ही 
बातमें' यह प्रतीत हो जायगा कि वम्तुतः अब सरकार शासन नहीं 
कर रही है, क्यांकि झासनकी आवश्यकता नहीं रही । अन्तमं 
निम्नराक्षित घोषणाक साथ इस बंठककी कारबाई समाप्न हाती है 
“जगद्गराजने छोटे छोट राजोंकों खत्म किया था, अब वह भी 
उनकी भाँति खत्म होता हे। चक्रवर्ती प्रभु सरकार जिसने 
अन्य सब ग्रभ्ु संस्थाओंकोी जीतकर अपनेमें मिछा लिया था अब 
मनुष्य जीवनके पदेसे गायब होती है। दीघेकालसे मनुप्य 
शान्ति ओर अभयके लिए अन्वेकी तरह कोशिश करता रहा हे । 
।ज इस परिषत्‌की कृपासे यह प्रयज्ञ सफल हुआ हे । परिपत 
) लेती है।यह संयुक्त मनप्यताका उपाकाल है। 
मनप्यकी डाहादतका जमाना गया ।''अब कोई शल्ाम नहीं ह 
कोई निम्न नहीं है ; कोई जन्मना छोटा नहीं माना जाता। 
भोतिक जीवनके लिए सद्नप समाप्त हुआ । उसमें विजय हुई । 
अब सबको सत्यके छिए ओर उस अनिवचनीय बम्तके लिए 
जिसे सोन्द्रग्य कहते हैं प्रयत्न करनेकी स्वतन्त्रता हे" ““हमका 
जगत्‌की आवश्यकताओंकी पूर्तिके लिए अपने हिस्सका काम 
करना होगा ।'“हम' जहाँ चाहें जा सकते है, 'जो काम चाहें कर 
सकते हैं, जो सख चाहें भोग सकते हैं। शर्तें केबल इतनी हे 
कि उस सुखभोगसे दूसरे किसीकी हानि न हो। वीर पर्पित , 
तुमको धन्यवाद !” इस घोषणाके साथ बठक समाप्त हुई । उसके 
साथ ही परिपत्‌ने अपने आपको तोड़ लिया; जब सरकार ही न 
रही तो राजकी सत्ताका भी छोप हो गया। केवल स्वाम्ध्य, 
शिक्ष। ओर सदृव्यवहारकी तीन समितियाँ रह गयीं। इनके 
पास छोगोंके सद्भावके सिवाय कोई दसरी ट्ाक्ति नहीं थी। 
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ऊपर हमने सुविधाके अनुसार क्रियाओंमें भूत, भविष्यत्‌ 
ओर वतंमान तीनों कालोंका प्रयोग कर दिया है पर यह स्पष्ट 
है कि वेल्सने यहाँ अपनी बुद्धि ओर कल्पनाके अनुसार उस 
समयका चित्र खींचा हे जिसका जिक्र हमने सन्नहर्वे अध्यायमें 
किया है । यह समाजवादी व्यवस्थाके द्वितीय सोपानके स्थिर 
हो जानेके बादकी बातें हैं। मेगेवकी घोषणाके बाद जगत्परिषत्‌ 
ओर जगद्गराजका स्वतः खत्म हो जाना उस अवस्थाका स्वरूप हे 
जिसमें एंगेल्सके अनुसार जागरित लोकमत सरकारकों अना- 
वश्यक ओर व्यथका भार बना देगा और राज आपसे आप 
मुरका कर मड़ जायगा | 


पर यह तो पटाक्षेपके समयका चित्र है। मनुष्यकों स्वभा- 
वतः यह जानने की उत्सुकता होती है कि बीचमें लोगोंका 
रहन सहन कसा होगा । इस सम्बन्धमें हम इलिनके 'मास्को हेज 
ए प्छेलः से एक अवतरण देते हैं-- 

पुराने जमानेमें नगर केसे बसता था ? 

बीचमें एक किछा ओर राजमहलर होता था.। 

इस केन्द्रके चारोंओर दूकानों ओर बाजारोंका घेरा होता था। 

( इस घेरेके चारों ओर भारतमें तो शहरपनाह अथोत्‌ 
नगररक्षक दीवार होतीं थी । ) जब कलू-कारखाने खुलने छूगे 
तो वह दुकानों और बाजारोंके घेरेके बाहर खुले । इस तरह . 
कारखानों ओर उनके साथकी इमारतों, गोदामों, मजदूरोंके 
रहनेको कोठरियों आदिका एक घेरा दूकानों ओर बाजारोंके 
घेरेके चारों ओर बन गया। इन दूकानों, बाजारों ओर कार- 
खानोंके बीच बीचमें रहनेके मकान होते थे। अच्छे मकान 
शहहरके बीचमें, साधारण घर बाहरी भागोंमें बनते थे । 

नया नगर इस अकार नहीं बसाया जायगा। उसके बीचसमें 
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न तो गढी होगी, न महछ, न बाजार वरन एक बड़ा कारखाना 
या बिजली घर | 

प्रत्येक बिजली घर, कारखान ओर कारखानोकि पश्नके चारों 
ओर नगर खड़ा हो जायगा। 

नगरके हृदय अर्थात्‌ बिजलीघर या कारखाना ओर गहनके 
मकानोंके बीचमें किलेकी पत्थरकी दीवारें ओर तोप चलानेवाल 
भयावने बुज न होंगे। उनकी जगह हरी दीवारे होंगी शर्थात 
चारों ओर बड़े बड़े बाग ओर पाक होंगे। इनके बाद तब रहने 
के मकान होंगे। इन बागों द्वारा मकानोंकी चिमनियांके धुएं 
ओर कालिखसे रक्षा हो जायगी | 

सकान ओर मुहल्ले भी सब एक ग्रकारके न हांगे। 

आज नगरोंमें सड़के द्घर उधर अनियमित रूपसे निकाली 
जाती हैं। इनके दोनों ओर मकान होते हैं। कवायद करनवालि 
सिपाहियोकी भाँति सब मकानोंका मुँह एक ओर होता है। 
उम्र समय ऐसान होगा। नगरके मध्य भागसे सू्यकी किरणों 
की भाँति सड़के निकरलेंगी। इनके दोनों ओर साथदार वृक्ष 
होंगे। मकान इस प्रकार बनाये जायेंगे कि उनको स्यंसे 
अधिक से अधिक प्रकाश मिल्‍छ सके | प्रत्येक पाठशाला, पुम्तका- 
छथा और अम्पतालके चारां ओर फूलकी क्यारियाँ हांगी। थोड़ 
थोड़े मकानोंके बाद भी क्यारियाँ होंगी। हर दसर्वा जिगर 
नीम, मोलिशी, नीबू , पारिजात आपका स्वागत करेंगे | 


नगरकी सड़कों पर खड़खड़ाहट घड़घड़ाहटकी जगह 
चिड़ियोंका सधुर कल्षरब ओर पेड़ोंका प्रशान्त ओर आल्ट्ादक 
ममर सुन पड़ेगा। आज जो शोरशुछ हमको पागल किये ग्हता 
है, उसका पता भी नहोगा। ., 
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संस्थाएँ मकानोंसे दूर रहेंगी । लोगोंको शान्त और नीरव 
जगहामें रहना चाहिये। 

सड़कोंमें इतना पेदल या सवारियोपर आना जाना न होगा । 
नगर भी इतने बड़े बड़े न होंगे। एक छाखकी आवादीका नगर 
भी बड़ा समझा जायगा। 

भविष्यका प्रत्येक नगर बस्तुतः कारखानेमें काम करनेवालों का 
गाँव होगा । आजकल हर प्रकारके कल-कारखाने एक ही केन्द्रमें 
बना दिये जाते हैं। उस समय ऐसा न होगा । कारखाने सार 
देशमें विचारपूवक फेछा दिये जायँगे। प्रकृति छोहा, कोयला, 
तेल, रुई आदि कच्चे माठकोी एक ही जगह नहीं पेदा करती, फिर 
सब कारखाने एक ही जगह क्‍यों रखे जाये ? 

यह तो नगर-निर्माणकी बात हुई । गाँव किस प्रकारके होंगे ? 

गाँव होंगे ही नहीं। सरकारी ओर सम्मिछित खेतों आर 
वागोंके चारों ओर कृषि-करखाने अथोत्‌ आटा पीसनेकी 
चक्षियाँ, दूध, दही, मक्खन, घी तेयार करनेकी जगहें, फरोंको 
मसालेमें भरकर सुरक्षित बनानेके कारखाने इत्यादि होंगे। यह 
सब कारखाने खेतों ओर बागोंकी पेदाबारकों बाजारमें बेचने 
ओर घरोंमें बरतने छायक बनायेंगे। इनके चारों ओर नगर 
होगा । इसका अथ यह है कि नगर ओर गाँवका भद मिट 
जायगा। किसान ओर मजदूर यह प्रथक्‌ नाम भी गायब हो 
जायेंगे । केवल श्रमिक शब्द रह जायगा। खेतमें, दफ्तरमें ओर 
कारखानेमें शरीरसे ओर मस्तिष्कसें काम करनेवाले सभी 
श्रमिक कहलायँंगे । 

यह बातें आजसे सुदूर मविष्य, हजारों बष बाद, आनेबाढी 
नहीं हैं। कल्पनासे यह भी छिखी गयी हैं. पर इस कल्पनाके 

लिए दृढ़ आधा है। अपनी पशद्नवर्षीय योजनाओंमें रूसने 
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उपयुक्त ढल्गके कई नगरोंकों बसानेका आयोजन किया । कल्पना 
ओर स्वप्नको जागरित ओर गत्यक्षके क्षेत्रमे छानेका सफल प्रयत्न 
हमारी आँखोंके सामने हा रहा है । जंसा कि इलिनने इस अवृत- 
र एसे थोड़ा आगे चछकर कहा हे 'समाजवाद अब कहानी, मनकी 
कल्पना मात्र, नहीं है। हम स्वयं उसका निर्माण कर रहे हैं। 

मविष्यके जो चित्र हमने सामने रखे हैं. उनके लिए दसरे 
प्रकारका ही सनुष्य चाहिये। जसा कि हम सन्नहवें अध्यासमें 
लिख आये हैं, समाजवादियोंको आशा हे कि भ्रविष्यत्‌ कालका 
मनुण्य आजके मनुष्यसे भिन्न प्रकारका होगा। उस समयका 
समाज नागरिकोंके सोहादे, निष्कामिता, सहयोगके आधारपर 
ही चलछ सकेगा | समाजवादियोंका अटल विश्वास है कि भवि- 
प्यतके सनुष्यमें यह गुण स्वभावतः पाये जायेंगे । 

तो क्‍या समाजवादी भूतछपर स्वलेकि लाना चाहते है ! 
हो ओर नहीं । यदि स्वग स्थापित करनेका यह अथ हे कि सब 
लोग सुखी ओर समृद्ध हां, सब्र स्वस्थ ओर ज्ञानसम्पन्न हो तो 
बेड़क हम स्वर्ग स्थापित करना चाहते हैं। हम चाहते है कि 
मनुष्य क्षद्र बातांके लिए अपनी मनुप्यता न खतरा बंठ । हमारी 
यह आकांक्षा हे कि लोग रोटीकी चिन्तासे मुक्त होकर अपनी 
सांस्क्रतिक उन्नति करे। यदि मलुष्यमें कोई गुप्त आध्याधस्मिक 
शक्तियाँ हैं. तो उनका सम्बोधन भी उसी अवम्थामें सम्भव है । 
पर स्वगर्मे ईप्या-द्रेपका अभाव नहीं होता, अच-नीचका भाव 
नहीं मिटता, युद्ध भी होते हैं। कमसे कम पुराण तो ऐसा ही 
बतलाते हैं.। यदि यह वर्णन सच हे तो हम ऐसा स्वग नहीं 
चाहते, हम प्र०वीपर इससे अच्छी उयवस्था चाहते हैं । 

यह असम्भव नहीं है । जो लोग ऐसा मानते आये हैं. कि 
सनुप्य योनि सब योनियोसे श्रेष्ठ हे उनको तो यह बात अवश्य 
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स्वीकार कर लेनी चाहिये कि मनुष्य अपने इस कस्से ओर भोग 
क्षेत्र अथात्‌ प्रथ्वीकों सर्वेतोक-मुकुटमणि, सच्ची वसुन्धरा, बना 
सकता है । 

बहुत दिनोंमें मनुष्यके हृदयसे यह ग्राथना उठती रही है-- 
भद्र॑ कशमिः खण॒ुयास देवा, भद्व परश्येसाक्षमियजन्राः 
स्थिररड्नस्तुष्टुवा सस्तनूभिः, व्यशेस देवहितं॑ यदायु) ॥ 

हमारा विश्वास हे कि समाजवादके द्वारा इस ग्रा्थेनाकों 
मानव सफलीभूत करेगा । 
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बीसवाँ अध्याय 
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पिछले अध्यायोंमें हमने समाजवादके जिस रूपको अपने 
सामने रखा हे उसका प्रतिपादन कालेमाक्स ओर णड्ढरेल्सने सबसे 
पहिले किया था । इसलिए उसको माक्सेबाद भी कहते हैं। 
इस समय अपनेको समाजवादी माननेवाछोंमें सबसे बड़ी संख्या 
ऐसे छोगों की ही है जो किसी न किसी रूपमें इसी वादके अनु- 
यायी हैं। इसका परिणाम यह हुआ है कि साधारणतः समाजवाद 

शब्द माक्सेवादका पर्याय हो गया है । 

माक्सकी अपना आचाय्य माननेवाले सब लोगोंके 
विचार भ्त्येक विषयमें एकसे ही हों, ऐसा नहीं है । इन छोगोंमें 
कई बातोंमें मतभेद हे परन्तु प्रत्येक दल अपने को सच्चा 
माक्संवादी कहता है ओर माक्‍्से तथा णएड्जेल्सके शब्दोंकी 
उसी व्याख्याकों ठीक बतलाता है' जो उसके अनुकूल होती हे । 
एक दूसरेका खपृडन ओर विरोध बड़ी ही उम्रतासे किया 


हि 
ह। 
॥ 


समसाजबाह 


जाता है । यहाँपर इन साम्प्रदायिक भरदापर विचार करना 
अनावश्यक हे । संद्धान्तिक मतबंपम्य तो थोड़ा बहुत होता -हं 
» पर नेताओंकी महत्वाकांक्षा ओर उनका आपसी कलह इस 
वपस्यकी जड़को ओर भी पुष्ठट कर्ता जाता है । नीचा 
दिखानेकी इच्छा अपने प्रतियोगार्में बहुतसे संद्धान्तिक छिद्र 
दिखलाती है । 
रन्तु ऐसे भी समाजवादी समुदाय है. जिनकी स्फुर्तिका 
डद्गम गअत्यक्षतः या प्रधानतः माक्स ओर णड्गेल्ससे नहीं हआ 
हे । ऐसे लोग समाजवादी है परन्तु माक्सवादी नहीं हैं। 
समाजवादी होनेके नाते पंजीशाहीका अन्त करना इनको भी 
असीपट है और आशिक शोपणके यह भी विरूद्ध हैं परन्त कई 
में इनको साक्संबादके सिद्धान्त ओर उसकी व्यावहारिक 
नीति पसन्द नहीं है | यहॉाँपर हम एसी तीस बिचारधाणाओंका 
उत्दोग्प करना पय्याप्त समझते है । 


फेबिअनवाद% 


० १६३6 में इजलण्ड्म फब्रिश्रन सासायटाका जन्म हआ। 
इसमें उस देशके कई गणथ मान्य ठ्यक्ति समय समथपर सम्मि- 
लित हो चुके है । सिड॒नी वेब ओर उनकी पत्नी वीटिस ब्रेन 
प्रहम बल्लस, र्मजे भेकडोनए शा, एनी बैसेण्ट--यह 

सब इसके सदस्य रह चुके हैं 


कक 


धफेतियस एक रामन सेनॉपति था। बे बहत दिनोविक पौरें 
धीरे तेयारी करके अपने हात्र क्रो जीतनेम॑ समर्थ हुआ । उसीके 
नामसे फेन्रिअन दाब्द निकला है । यह नाम क्यों चुना गया यह 
समुद्ायकी नीति देखनेसे स्पष्ट ही। जाथगा | 
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थोड़ेमें यह कह सकते हैं कि फेबिअन लोग जिनका 
प्रभाव ब्रिटेनके बाहर नहींके बराबर है, यह मानते हैं कि 
पजीशाहीका अन्त होना चाहिये ओर उत्पादनके साधनोंका 
नियंत्रण समाजके .हाथोंमें होना चाहिये। वह भी ऐसा मानते 
है कि समाजके दशरीरसे वर्गभेद को मिटा देना चाहिये परन्तु 
इन कार्मोके छिए बह उन साधनोंका उपयोग करना हानिकर ओर 
अनावश्यक सममते हैं जो माक्सेवादीके प्रधान हथियार हें। 
फेबियन कहते हैं कि जगत्‌ स्वयं समाजवादकी ओर कुक रहा 
है। जो लोग अपने को समाजवादी नहीं कहना चाहते, जो 
सरकारें समाजवादके सिद्धान्तोंको नहीं मानना चाहती, उनको 
भी ऐसे उपायोंका आश्रय लेना पड़ रहा है जिनका, आधार 


समाजवाद है। रेल तार जेसे कई उद्योगोंको सरकारें चला रही हैं; 
आये दिन कलकारखानोंपर नियंत्रण करना पड़ता है, जो 
रुपया शोषणके द्वारा कमाया जाता है उसका बहुत बड़ा भाग 
आयकरके रूपमें छीन लिया जाता है, बूढ़ोंको पेंशन दी जाने 
छगी है, गर्भवती स्त्रियों ओर निधेन घरोंके बच्चोंके भरणपोषण- 
शिक्षणका भार समाज अपने ऊपर लेता जा रहा है। कई 
देशोंमें बेकारोंको काम या भोजन देनेका भार राजने छे लिया 
है। परिस्थितियाँ लोगोंकों उसी दिशामें ढकेल रही हैं। पंजी- 
पति भलही सद्भगाठित होते जायें परन्तु श्रमिकोंके सद्भठनंका 
स्वरुप भी अन्ताराष्ट्रिय हो गया है ओर उनकी शाक्ति भी 
प्रतिदिन बढ़ती जाती है अतः वह अपने शोषकोंका सामना 
करनेमें अधिकाधिक समथ होते जा रहे हैं । 


ऐसी अवस्थामें वर्गविद्देषीकी आग को प्रज्वलित करने ओर 

२6 हर ऐसे गंसे कप 

क्रान्ति करनेकी आवद्यकता नहीं हे। ऐसे प्रयत्नोंसे अपने 
. विरोधियोंकों सतक ओर संघटित होनेका अवसर मिल जाता 


२७० समाजवाद 


है ओर अपनी प्रगतिमें बाधा पड़ती है। आवश्यकता इस 
बातकी है कि जनमत प्रभावित क्रिया जाय, लोगांकों शिक्षा- 
लगी, समाचारपत्रों, पुस्तकों आर व्याग्याना द्वारा समुचित 
शिक्षा दी जाय । सबसे बड़ी जरूश्त इस बात की है कि मध्यम 
बर्गकी मनोवृत्ति बदछी जाय। थही बग पजीशाहीका मुख्य 
स्तम्भ है। इसके साथ साथ राजनीतिक संमस्थाओंका पूर!। 
उपयोग करना चाहिये। अधिकसे अधिक छोगांको व्यवस्थापक 
समितियोंके लिए मत देनेका अधिकार प्राप्त करना चहिये 
चुनावोंमें अपनी ओरसे उम्मीदवार खड़े करना चाहिये ओर 
चुन जानेपर ऐसे कानून क्नवाने चाहियें ओर ऐसी देशी 
विदेशी नीतिका पालन करना चाहिये जिससे ममाजवादी 
व्यवस्था निकट आती जाय। स्थानीय शासनसंम्थाआंमं भी 
इसी प्रकार घुसना चाहिये। विभिन्न देशाके समाजवादियोंक 
एक दृसरेका सहयोग भी प्राप्त होना चाहिये। इस प्रकार 
काम करनेसे प्रगति धीमी तो होगी परन्तु अति-क्रान्तिकी 
आश्भा नहीं हैं। जो पवि आगे बढ़ा वहा पीछे नहीं पड़ 
सकता | किसी बगंकों खलकर शात्रता करनेका अवसर नहीं 
मिल सकता ओर शिक्षित छोकमतका समर्थन पदपद्पर प्राप्त 
हीता रहेगा । 


सिण्डिकेट बाद 
इसका पूरा नाम सिण्डिकलिस्स हे । इस शब्दका ठीक ठीक 
अनुबाद करना कठिन है परन्तु व्यवसायसंबवाद कहनेसे काम 
चल सकता है। 


सिण्डिकलिस्ट साक्संबादीकी ही भांति पजीआहीका विशेधी 
है और वह भी वर्गसंघपके सिद्धान्तकों मानता हैं। वह भी 
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ऐसा वर्गहीन समाज स्थापित करना चाहता हे जिसमें उत्पादनके 
सारे साधनोंपर समाजका स्वाम्य हो परन्तु कई बातोंमें वह 
माक्सवाद से पूरोतया अलग है । सोरेल, लागादेछ ओर ब्थंकी 
रचनाओं में इस मतका मुख्यतया ग्रतिपादन मिलता है। इसका 
प्रभावक्षेत्र प्रायः स्‍्पन ओर दक्षिणी फ्रांस तक परिसीमित रहा है। 


सिण्डिकलिज्म 'सिण्डिकेट”से निकला हे । सिण्डिकेटका 
अथ है व्यवसायसंघ, किसी व्यवसाय विशेषमें काम करनेवाले 
श्रमिकोंका संघ । इन लोगोंकी सम्मति है कि इस प्रकारके संघोंका 
जाल ग्रत्येक देशमें विछ जाना चाहिये। इन संघों का संघटन किसी 
राजनीतिक विचारके आधारपर नहीं, प्रत्युत श्रमिकोंके वर्गहितों के 
आधारपर होना चाहिये। श्रमिकोंका केवल एक लक्ष्य हे ओर 
होना चाहिये--पूँजीशाही ओर शोषक वर्गका सवेतः विनाश । 
कोई भी दूसरा लक्ष्य हो, वह उनकी शक्तियोंकों क्षीण करेगा । 
श्रमिकोंकी राजनीतिक संस्थाओंसे दूर रहना चाहिये; न मत देना 
चाहिये, न उम्मीदवार बनना चाहिये, न शासनके काममें 
सहयोग करना चाहिये। उनको अपने छक्ष्यकी सिद्धिके लिए 
उसी हथियार से काम लेना चाहिये जिससे उनको दबानेके लिए 
अन्ततोगत्वा काम लिया जाता है | पंजीपति ओर सरकार भीठी 
मीठी बातें भत्ते ही करें परन्तु अन्त में वह दबाव ओर | 
बलप्रयोगके भरोसेपर रहते हैं। श्रमिकॉको भी बलप्रयोगके लिए 
तयार रहना चाहिये। बल्लप्रयोग अहिंसात्मक भी हो सकता है 
परन्तु ऋ्रमशः उसका स्वरूप हिंसात्मक ही होगा। हिसात्मक 
बलप्रयोगसे श्रम्रकोंकी वर्गेचेतना ओर त्यागबुद्धि बढ़ती 
हे और उनके विरोंधियोंकी भी आँखें खुल जाती हें, 
उनको यह प्रकट हो जाता है कि अब सममोतेका द्वार बन्द 
हो गया है। * 


र्ट्र समाजवा< 


वल्मयोगके कई भेद है, जसे हड़ताछ, बहिप्कार ओर 
संबोताज । हडताल ओर बवहिप्कारका अथ' तो स्पष्ट ही है 
सेबोताजका अर्थ हे काममें बलपृ्वेक बाधा डालना । कल्टपुर्जॉको 
पकड़कर बंठ जाना ताकि कोई उनसे काम न ले सके, कारखानेमें 
इस ग्रकार डेरा डाल देना कि काम न हा सके, मशीनों या 
उनके पुजोको हटा देना या तोड़ देना, सामानमें आग लगा देना 
यह सब संबोताजके प्रकार हैं। इन सब उपाया से ससय समय 
पर काम लेते रहनेसे शोपकॉपर ओर उनके हितोंके रक्षकॉपर 
दबाव पड़ेगा ओर श्रमिकोंकी अवस्थामें सुधार होगा पर न तो 
सरकार अपने अधिकार छोड़ बठेगी न पूँजीपति, इसलिए संघर्ष 
बराबर जारी रहेगा। होते होते एक दिन ऐसा आ जायगा 
जब समस्त श्रमिक एक साथ अपना काम बन्द कर देंगे। यह 
महा हड़ताल” सिण्डिकलिस्टका ब्रद्माश्र हे। उसका विश्वास हे 
कि उसके आगे सरफकारका कोई दमन न चल सकेंगा। रेल, तार, 
जहाज, पानीकछ, बिजली, सभी कारखानं बन्द--पुलिस और 
सेना चाहे तो गोली चलाये पर कोई श्रमिक काम में हाथ न 
लगायेगा । उलटे, यदि बन पड़ेगा तो श्रमिक भी लुक छिपकर 
अकेले या टोलियाँ बनाकर, गोली का उत्तर गोलीसे देंगे। इसके 
आगे विरोधियोंकोी मुँहकी खानी पड़ेगी, पजीशाहीका गढ़ दह 
जायगा। सम्भवतः इस अचूक अखसे काम लेनेकी आवश्यकता 
ही न पड़ेगी, विरोधी पहिले ही मस्तक भ्रुका चुके होंगे परन्तु 
अभी तो अमिकोंको इसी बातको ध्यानमें रखकर चलना चाहिये 
कि उन्हें एक दिन महा हड़तालम भाग लेना होगा। 
ऐसा करने से उनका संघटन पुष्ट होगा ओर त्यागकी भावना 
दृढ़ होगी । 

विजयके उपरान्त समाजका जो रूप होग्य उसका कोई 
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स्पष्ट ओर विस्तृत चित्र इन लोगोंने सामने नहीं रखा है। 
हा, इतना स्पष्ट है कि इनके मतसे उस समय किसी ग्रकारका 
राज, किसी प्रकारकी सरकार न रहेगी। न पुलिस होगी, 
सेना। स्थानीय ओर सावदेशिक सर्वव्यवसाय संघ--ऐसे 
संघ जिनमें सभी व्यवसायोंके प्रतिनिधि होंगे--बह सब काम 
कर छेंगे जिनको आज स्थानीय शासन संस्थाएँ और सरकारों 
करती हैं। समाजविरोधी काम करनेवालोंका नियन्त्रण लोक- 
मत करेगा ओर प्रत्येक व्यक्ति समाजकी व्यवस्थाका जिसके 
ही द्वारा उसको सच्ची स्वाधीनताका सुख मिल सकेगा जागरूऋ 
रक्षुक होगा । 


एग समाजवाद 


इसको यूरोपमें गिल्ड सोशलिज्म कहते हें। गिल्डका 
अथ है पूण। यह शब्द व्यवहारसे निकल गया है क्योंकि 
आजकल हमारे समाजमें पूण नहीं रह गये हैं। व्यवसाइयोंके 
एक विशेष प्रकारके सद्भठनकों पूण कहते हैं। सोनार, छोहार, 
कुम्हार, मोची, दर्जी इन सबके पूण हो सकते हैं। यदि आज 
सोनारोंका पूग होता तो प्रत्येक सोनार उसके अधीन होता । 
किस प्रकारके सालकी क्‍या बनवाई छी जाय इसका नियम॒न 
पूण करता; किसको सुनारीकी विद्या सिखायी जाय और 
योग्यताकी किस प्रकार परीक्षा करके स्व॒तन्त्र व्यवसाय करने 
दिया जाय, जो व्यक्ति इस नियन्त्रणकों न माने या कोई ऐसा 
काम करे जो इस व्यवसायकी प्रतिष्ठाके प्रतिकूछ हो उसको 
क्या दण्ड दिया जाय, यह सब बातें पूण तय करता। उसके 
निरचयोंका समथन तत्कालीन सरकार करती। आज हमारे 
 देझमें यह सक व्यवसाय पेत्रिक हो गये हैं, व्यवसाइयोंकी 


र्८४ समाज वाद 


जातियाँ हो गयी हैं। इनकी पंचायतें भी हैं परन्तु उनके 
कतंव्यों ओर अधिकारोंका क्षेत्र पृर्गोकी अपक्षा बहत संकचित 
है। जिन देशॉमे जन्मना जाविकी व्यवस्थ। नहीं है वहाँ भी 
इस मशान यगमस' पृण टूट गये है था नाम शप शरह गय है । 

कुल्ल विद्वानका मत हैं कि समयानकूल परिववन करके 
पूर्गोकी पुनरुष्जीबिद करना चाहिये। इन छोगोंमें जाज ड० ह० 
कोलका स्थान मुख्य हे। पृगवादियोंक्री संख्या बहुत थोडी है. 
ओर अभीतक प्रायः इंगलण्डमें ही सीमित हे । यह छाग भी 
पंजीशाहीके विरोधी हैं आर शोपणका अन्त करना चाहते हैं 
रन्तु समाजवादी जगत्‌का जो चित्र इनके सामने है ओ 
उसकी प्रतिष्ठाके लिए यह जिन उपायोंसे काम लेना चाहते हैं 
वह माय्रोवादियोंसे भिन्न ह । 

इनका कहना है कि श्रमिको्फी अपना संगठन हृढ करना 
चाहिय। संगठन कारीगरी नहीं वश्न व्यवसायके आधारपर 
होना चाहिय। जसे, काननेबालों, वननेबाला जादि अलग- 
अछग संघ न होकर सब्र कपड़ा तथार करनेबालांका एक साथ- 
देशिक संघ हो ओर स्थान स्थानम उसकी शाखाएं हों। इन 
संघोंको निरन्तर आन्दोलनके द्वारा अपनी शक्ति बढ़ानी चाहिये 
ओर अपने सदम्योके स्वत्वोकी निरन्तर ब्राज्धि करते जाना 
चाहिये। आन्दोलनके सभी उपायोसे काम लिया जायगा। 
हड़तालें भी की जायेंगी। मत देने ओर व्यवस्थापक्र सभामें 
जानेसे बहुत लाभकी आशा नहीं है परन्तु इस साधथनकी उपक्षा 
नहीं की जायगी। श्रमिकांकों कुछ व्यवसायांको स्व॒तन्त्र रूपसे 
चलानेका प्रयत्न करना चाहिये। इससे उनकी आत्मनिभरता 
ढेगी ओर दूसरे लोगोंको उनकी ज्मतापर विश्वास होगा। 
ऐसा प्रयत्न करना चाहिये कि सरकार कुछ व्यवायांका, जेसे 
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रेठ या खानकों; अपने हाथमें लेले। इससे पंजीपतियोंके 
एकाधिकारमे कमी होगी। पर मुख्य उपाय यह है कि अपने 
संघटनके बलसे सभी बड़े व्यवसायोंमें अपना प्रभाव ओर 
अधिकार बढ़ाया जाय । आज पंजीपति श्रमिकोंको अलग अछग 
भर्ती करते हैं, अछग अलछग निकाछ सकते हैं, स्वयं उनका 
पारिश्रमिक तय करते हैं, स्वयं मनेजरों तथा दूसरे अफसरोंको 
नियुक्त करते हें। श्रमिक धीरे धीर इन सब क्षेत्रोंमें अपना 
प्रभाव बढ़ावे ताकि उनकी इच्छाके अ्तिकूछ कोई भी काम न 
हो सके। कारखानोंकी आयका बँटवारा भी उनकी रायके 
विरुद्ध न हो सके । जब सनसाना प्रबन्ध करना ओर लाभ 
उठाना बन्द हो जायगा तो यह बात आप ही स्पष्ट हो जायगी 
कि पंजीपतियोंका वर्ग निकम्मा है ओर श्रमिक सारा काम 
आप संभाल सकते हैं । यहातक तो ठीक हे परन्तु अन्तिम कदम 
क्या होगा इस विपयमें एक राय नहीं है। कुछ छोग कहते हैं. 
कि उस अन्तिम अवस्थामें बंध उपायोंसे ही शेप स्वत्व श्रमिकोंके 
हाथर्म आ जायेगे, दूसरे छोंगोंका विचार है कि अनुकूल 
स्थितिमें ऋतन्तिसय उपायोंसे काम लेना होगा और उनके छिए 
अभीसे तंयारी करनी चाहिये । 


अधिकार प्राप्त होनेपर व्यवसायोंका सद्शठन पूण आधार- 
पर करना चाहिये। कपड़ा तेयार करनेवाछोंका एक पूणग 
हुआ, दर्जियोंका दूसरा, खनिकोंका तीसरा, छापेखानेवालोका 
चाथा इत्यादि । अत्येक पूण अपने भीतरी प्रबन्ध्में स्वतन्त्र 
होगा । कपड़ा तयार करनेवालोंका पूण सब कारखानोंके लिए 
रूई मोछ लेगा, काम करनेवालोंका पारश्रमिक तय करेगा, 
अफसरोंकी नियुक्ति करेगा, ठीक काम न करनेवालोंकों दण्ड 
देगा, मशीनोंकी देखभाछ करेगा ओर वना माल बेचेगा। इसी 


हि 


लक 


न्‍् समाजवबाद 


प्रकार देसरे पृ्गांका काम होगा। ऐसी संस्थाएँ होंगी जिनमें 
कई पूर्गांके म्रतिनिधि होंगे। इनके द्वारा पृण एक्र दृूसरसे माढछ 
ले दे सकेंगे ओर आपसके झगड़े निपटा सर्कंगे। सबके ऊपर 
एक सावदिशिक संस्था होगी जो सभी पृशांका प्रतिनिधित्व 
करेगी । इसके हाथ समाजके समस्त आशिक जीवनका 
नियन्त्रण होगा । कुछ व्यवसाय ऐसे हैं. जिनको स्थात पृ्ोके 
रूपमें सज्शठित न किया जा सके, जसे ग्रन्थकार या पत्रकार 
या पुरोहित | इसको तथा छोटे छोटे कारखानों आर दस्तकारियों 
को स्वतन्त्र छोड़ा जा सकता है । 


परन्तु सावजनिक जीवनके आधिकके अतिरिक्त ओर भी 
केत्र है । उनका प्रबन्ध केसे हो, इस विपयमें कुछ मतभेद है । 
एक पक्षका कहना हे कि मनुष्य जहाँ कमानेकी हृष्टिसे किसी 
विशेष व्यवसायका श्रमिक है' वहाँ वह किसी धम्मंविश्ंपका 
अनुयायी है, दूसरे देशोंके ग्रति विशेंप सम्मति रखता है, 
शिक्षा या विवाहके प्रइनकों किसी विश्ञंप हृष्रिकाणसे देखता 
है। थोड़ेमें कह सकते है कि वहा केवल अ्रमिक नहीं बरन 
नागरिक भी है। अतः कोई एसी संस्था हे।नी चाहियजों 
नागरिकोंका श्रतिनिश्चित्व करें। यही संस्था राज होंगी। 
बह देशविदेशके उस प्रइनोंकों देखेगी जिनकी अपने अपने 
व्यवसायके हितकी ह॒ष्टिसे' चुनें गये सावर्देशिक पृगमहासभाके 
सदस्य नहीं निपटा सकते | दूसरा पक्ष कहता है' कि राजसत्ता 
बुरी चीज हे। कोरी नागरिकता कोई वस्तु नहीं है । कोई भी 
मनुष्य हो वह समाजसे कुछ लेता है, उसको कुछ देता है। 
जो अन्न उत्पन्न करता है वह कपड़ा मोल खेैता है। इसलिए 
एक ओर तो उत्पादकोंका संगठन प्रगाँकि रूपमे हो, दसरी शोर 
मोल लेनेवालोंकी संस्थाएँ बनें। कहीं कहीं बिलली कम्पनीसे 
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विजली लेनेवालोंकी समितियां हैं, इसी प्रकार अन्न लेनेवाल्गं 
या कपड़ा लेनेवार्लाकी समित्तियों वन सकती हैं। प्रत्येक व्यक्ति 
किसी न किसी पूरा या समितिमें स्थान पा जायगा, बहुतसे लोग 
कइयोां के सदस्य होंगे। कइ बातें, जसे बाजार स्राव या शिक्षा 
या सावजनिक स्वास्थ्यको, माकको तैयार करनेवार्कों और 
मोल लेनेवालॉके स्थानीय प्रतिनिधि मि्ठ कर तय कर सकते 
हैं। ऐसी ही एक सावदेशिक संस्था हो जिसमें भिन्न भिन्न 
पू्गों ऑर सोछ लेनेवाली संस्थाओंके प्रतिनिधि हों। इसको 
वह सब काम सोप दिये जाय जो स्थानीय ढंगसे नहीं किये 
जा सकते। युद्ध ओर सन्धि भी इसीके क्षेत्रमें होगी। इसको 
कम्यून! नास दिया गया है । 


यह तीनों उन वादोंमें से प्रधान हैं जो माक्सेबादसे प्रथक 

गे पर चलना चाहते हैं। मेंने यहाँ इनकी आलोचना करना 

अनावश्यक समझा है । समाजवादके मूल सिद्धान्तोंकों सामने 

रखकर प्रत्येक सममदारको स्वयं विचार करना चाहिये कि किस 
मागसे चलकर छक्ष्यको प्राप्तिमें सुगमता होगी । 


कहीं कहीं ऐसा देखा जाता है कि कुछ बड़े-बड़े व्यवसायोंका 
राष्ट्रीकण हो जाता है अथोत्‌ उनको सरकार अपने हाथमें 
ले लेती हे। इसको राजायत्त समाजवाद कहते हैँ। इसके 
साथ ही छोटे व्यवसाय स्थानीय शासन संस्थाओंके हाथमें दस 
जाते हैं। यह अवस्था देखनेमें समाजवादी व्यवस्थासे मिछती- 
जुछती हे परन्तु दोनोंमें बड़ा अन्तर हैं। सच्चे समाजवादी 
प्रबन्धमें प्रत्येक स्वस्थ नागरिक श्रमिक हैं और अ्त्येक श्रा्मेक् 
त्यादनके साथनांका स्वासी हे। वर्गभेदका सवंधा अभाव 
होता है। परन्तु यह राजायत्त समाजशाही दिखावटो वस्तु ह । 
श्रमिक श्रमिक ही रह जाता है। थीड़ेसे व्यवसायोकों छोड़कर 


श्द्ट समाजवाद 


शेष व्यवसाय पंजीपतियोंकि हाथमें होते 8ै। वगभद ज्योंकफा 
तव्यों बना रहता 8। इतना अवश्य माना जा सकता है कि 
परिस्थितियोंके दबावसे राजायस सभमाजशाशा। पृणा समाजवादी 
बयवस्थाकों आर बद्नम एक स्ठशन हो सकता 


इकीसवाँ अध्याय 
माक्सवादमें संशोधन और उसकी आलोचना 


कुछ विद्वानोांका मत है कि माक्सवादके मूल सिद्धान्तांक 
सत्य होते हुए भी उसमे बहन कुछ संशावरकी आवश्यकता है । 
इन संशोधकोंकी, जिनमें सर्वप्रथम स्थान बनस्टाइनका है, 
य है कि कुछ बातोंके सम सनेगें माक्सने भूल को, कुछ बातांक 
सम्बन्धर्म बह इसलिए उचित निगाय न का सके कि उनको उस 
समय पथ्याप्त सामझी उपछब्ध न हो सकी ओर कुछ बातांको 
उन्होने अतिरूपसे देखा । अब इन सब बातोंकी ओर ध्यान 
देकर उपयुक्त संशोधन करना आवश्यक हैं, अन्यथा समा जवादके 
प्रचारमें बाधा पदुगी । 


यों तो इन छोगोकों कई बातोंमें आपत्ति है! परन्तु इसके 
ख्य आक्तेप चार हैं. । 


भाक्स ओर एजड्गेल्सने यह कहा था कि सभ्य जगत बड़ 
वेगसे समाजवादी व्यवस्थाकी ओर झऋक रहा है, अब समाज- 
वादियोंका यह कतेव्य है कि इस क्रुकावमें सहायक हों ओर 
इससे छाभ उठाकर क्रान्तिकी तैयारी करें। पेजी धीरे धीरे 
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थोड़ेसे हाथोंमें चली जा रही है। बड़े पेजीपति छोटे पंजी- 
पतियोंकोी हजम करते जा रहे हैं, फठतः एक ओर थोडेसे 
पजीपति हैं दूसरो ओर वहुतसे पूंजीविहीन लोग हैं। वीचका 
मध्यमवग दोनों ओरसे पिसकर समाप्त हुआ जा रहा है। यह' 
परिस्थिति क्रान्तिके लिए सबथा अनुकूल है। इसके अतिरिक्त 
पुंजीशाहीका अन्तह्न्द्र उसका शत्रु हो रहा हे। कभी मालकी 
भरमार हो जाती है, बाजार भर जाता हे, आहक नहीं मिलते 
घाटा होने लगता हैँ, कारखाने वन्द हो जाते हैं, मजदूर बकार 
हो जाते हैं ; कभी वाजारोंकी खोजमें रुड़ाई छिड़ती हे, कृत्रिम 
बाकारी वढ़ायी जाती है, छोगोंको खूब पारिश्रमिक मित्रता 
है। कभी मिलोंके बन्द होनेसे माल कम तैयार होता है, महंगी 
पड़ती है, कभी बंकांका दिवाला निकलने लगता ह। जो देश 
शीपणके लिए विजित किये जाते है या उपनिवेश वनाये जाते 
हैं उनमें घीर धीरे व्यवसाय खड़ होते हैं ओर वह भी ग्रति- 
योगिता करने छगते हैं। इससे शोपक देशकों धक्का लगता 
है। यह सब दोप पंजीशाहीसे दूर नहीं हो सकते और इनके 
द्वारा पजीशाहीका पतन होगा ओर समाजवादी व्यवस्थाको 
स्थापना में सहायता मिलेगी । 


बनस्टाइन इन बातोंको यथाथ नहीं मानते। वह कहते 
कि यर्थाप यह सच है कि कुछ थोड़ेंसे लोगोंके हाथोंमें वहुत सी 
पंजी केन्द्रीभूत होती जा रही हैं परन्तु इसके साथ ही छोटे 
पंजीपतियांकी संख्या भी बढ़ती जा रही है। प्रत्येक देशमें 
ऐसे छोगांकों संख्या वढ़ती पर है जो किसी कम्पर्नीके हिस्सेदार 
हैं था बंकम॑ थोंडासा रुपया जमा करके या सरकारी कज्के 
कागजपर व्याज पा रहे है। इसको पंजीपति कहा जाय या न 
कहग जाय परन्धु इनका रुपया अपनेको बढ़ा रहा लिए वह 
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पजी ही है। अ्मिकों तकमें जो अच्छी मजदरी पाते है उनमेंसे 
कुछ छोग इस प्रकार अ्रनरजित आय पा रहे हैं। यह सब लोग 
प जीशाही व्यवम्थाके समथंक हैं. जिसमें उनको ऐसी आय मिल 
रही है। अतः पंजीशाहीके समथकोंकी संख्या बढ़ रही है । 
यह छोटी आयवाले समथक ही मध्यम बर्गके आधार हैं। अतः 
यह कहना भी ठीक नहीं है कि मध्यम वर्ग स्वतः नष्ट हो रहा 
है। यह कहना भी यथार्थ नहीं है कि पेजीशाहीका अन्तहंन्‍्द्र 
उसका विधातक हो रहा हे । अन्तद्वन्द निःसन्देद है ओर जब 

तक पजीशाही रहेगी तबतक रहेगा परन्तु अब पेजीपतियोंके 
पास उसका सामना करनेके साधन भी पहलेसे अधिक हें। 
पंजीपतियोंका संघटन अन्ताराष्ट्रिय रूप लेता जा रहा है, इस 
प्रकार वह समय समयपर अपनी ग्रतियोगिताकों कुछ दबा 
सकते हैं। जब कभी ऐसी परिस्थिति देख पड़ेगी कि विरोधी 
ग़क्तियाँ किसी देशविशपर्म पजीहाहीको नष्ट करनेवाली., 
है तो सारे जगतके पूँजीपति एक द्ोकर उसको डूबनेसे 
बचानेका प्रयत्न करेंगे। अपनी रक्षाके लिए पंजीवाद उन 
रूपोंको ग्रहण करेगा जिनका दशन हमको नात्सीवादमें मिल चुका है. 


इस सारे कथनका तात्पय यह नहीं है कि जगत समाज- 
वबादकी ओर भक नहीं रहा है या पंजीवादकी विजय स्थायी 
होगी। तात्पर्य यह है कि झुकाव का वथेग वैसा नहीं हे जसा 
कि माक्सेने बताया था। किसी देशविशेषमें अनुकूल परि- 
स्थिति उत्पन्न हो सकती है, जसी कि रूस में हो गयी, परन्तु 
जगदूव्यापी क्रान्ति अभी बहुत दर है। समाजवाददियों को 
उसका स्वप्न छोड़ कर ऐसे कामों में ठगना चाहिये जो सुकर 
आर कालगति के अनुकूल हैं । 
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बनेस्‍्टाइनका दूसरा आक्षेप इतिहासको आर्थिक व्याख्याके 
सम्बन्धमें है। वह भी ऐसा मानते हैं कि सामूहिक जीवनमें 
आशिक स्थितिका स्थान बहुत ऊँचा हे ओर समाजकी संस्कृति, 
राजनीति, दण्डज्ीति आदिका उसकी आर्थिक व्यवस्थासे 
अभेद्य सम्बन्ध है। आशिक व्यवस्थामें परिवर्तेनके साथ साथ 
ओर बातोंमें भी परिवर्तन हुआ है अतः किसी समाजके आर्थिक 
इतिहासका आलोचनात्मक अध्ययन उसके पूरे इतिहासकी 
रूपरेखा! दे सकता हे। पर वह इसके आगे जानेको प्रस्तुत 
नहीं हैं। रूपरेखा देते हुए भी आर्थिक इतिहास पूरा चित्र 
नहीं दे सकता। मनुष्यकोी आथिक उद्देश्य श्रेरित करते हैं 
पर वह केवल उनके वशमें नहीं रहता। भले ही आर्थिक 
व्यवस्था सबका मूल हो परन्तु राजनीतिक व्यवस्था, धाम्मिक 
आचार-विचार, लोकिक आचारपरम्परा, साहित्य आदिका 
स्वतन्त्र प्रभाव भी बहुत प्रबल होता है। जो उन्नत समाज हैं 
उनमें मनुष्य प्रत्यक्ष रूपसे आथिक उद्देश्योंसे कम ओर 
परार्थ भावों ओर आध्यात्मिक आदर्शोंसे अधिक प्रभावित 
होता है। ऐसे समाजकी गतिविधिका ज्ञान उसकी आर्थिक 
व्यवस्थाकी गतिविधि मात्रके अध्ययनसे नहीं हो सकता। बतें- 
मान जगतके आशिक संघषे सात्रको देखकर यह अनुमान कर 
लेना कि समाजमें अब पूरी क्रान्ति होनेवाली है, भूल है । इसी 
प्रकार यह मानना भी भूल होगा कि हमें एक बार आर्थिक 
व्यवस्थाको समाजवादके सिद्धान्तोंके अनुकूल वना लेनेसे 
समाजका सारा स्वरूप पलट देंगे। 


अतिरिक्ताधको माक्सने जितना महत्व दिया हैं ओर 
उसको जिस प्रकार शोषणका मापदण्ड बनाया है उसका भी 
विख्ेध किया जाता है। माक्सेके अनुसार श्रमिकको उतनी हो 


न्ना 
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मजदरी दी जाती हे जितनेमें उसका पट भर सके ओर वह 
कशल यंत्र की तरह काम कर सके। इसका तातपथ यह हुआ कि 
उसके बाल बच्चों का भरण पोपण भी मज़दरी में अन्तभन होता 
है | इसके सिवाय अ्रमिकंके कामका लाभ आअविस्न्तामके रूप 
पंजीपतिको मिलता है। वह जितले ही अधिक श्रमिकोंका 
ओपण कर सकेगा, जितने ही अधिक व्यक्तियांफि अतिरिक्तार्ष 
को हस्तगत कर सकेगा उतना ही उसको अधिक लाभ हागां। 
साथ साथ, सर्वह्दारावग बढ़ता जायगा आर दरिद्रसे दरिद्वतर 
होता जायगा । इसके फलस्वरूप क्रान्तिका होना अवश्यम्भावी 
है। आलोचकांका कहना हे कि यह सब घधारणाएँ न्यूना- 
पघिक आआान्त है। पंजीपतिके लाभमें अतिरिकाब भी अन्तभत 
हे परन्तु सब वह नहीं है। कच्चा माल रख दिया जाय और 
दूर जमा कर दिये जाये, इतनेसे हो कारखाना नहीं चछता। 
प्रबन्धकी ्रवड्यकता होती है। जितने ही अधिक श्रमिक हांगे, 
जितना ही अधिक कच्चा माल होगा, तेयार करने की क्रिया 
जितनी ही पंचदार होगी, उतनी ही अधिक देख रेख करनी होगी 
सकड़ों बातों को पहिले से सोचना होगा। पेजीपति इन बातों 
को करता है, इसल्टिए लाभ को हस्तगत करता है।यह लाभ 
की रकम रुपयोंमें उसके निरीक्षणका मूल्य है। जहाँ पंजीपति 
न होगा वहाँ सरकारके रूपमें समाजके पास यह रुपया जायगा । 
समें ऐसा ही हो रहा है। पंजीपति अपनी सर्म्पात्ति अपने 
उत्तराधिकारियोंको न दे जा सके इसका प्रत्नन्ध' भले ही किया 
जाय परन्तु यह मानना भूल है कि बह निरा शोपक है । एक ओर 
बात है । यदि लाभ अनिरिक्ता्भपर ही निर्भर करता तो जहाँ 
जितना अधिक अतिरिक्ताभ मिलता अथात, जितने अधिक 
श्रमिक लगाये जाते वहाँ उतना ही अधिक छाभ हंता। इसका 


च्क. 
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६ बिक आप २ पु में 
तात्पय्य यह होना चाहिये कि व्यवसाय की अपेक्षा खेती में 
अधिक छाभ हो परन्तु ऐसा नहीं होता । 


यह भी नहीं कहा जा सकता कि श्रमिक केवल जीवन 
यापन भर सअदूरी पाता है और बराबर दरिद्र होता जा रहा 
है । यदि जीवनयापन में सिनेमा, रेडियो, थिएटर, मोटर को 
भी शामिल कर लिया जाय तब तो दूसरी बात है अन्यथा 
व्यवसायच्प्ल्या जन्नत देशों में श्रमिकों को श्रम के अघे से कहीं 
अधिक मजदूरी मिल रही है । अमेरिका, ब्रिटेन ओर जमेनी के 
श्रमिक घरोंपर रेडियो रखते हैं, अमेरिका ऐसे बहुतसे श्रमिक 
हैं जिनके घर मोटरें हैं। धीरे धीरे सब इसी स्तर पर आते जा 
रहे हैं। उनकी आर्थिक दशा पहिले से निश्चय ही अच्छी है | यह 
ठीक है कि वह उत्पादन के साधनों के स्वामी नहीं हैं पर यह 
कहना ठीक नहीं हे कि वह बराबर दरिद्र होते जा रहे हैं । यदि 
ऐसा होता तो सबसे पहिले ऋान्ति इन्हीं देशों में होती पर यह 
सब जानते हैं कि इसकी कोई सम्भावना नहीं है । ब्रिटेन या 
अमेरिका में, क्रान्तिकारी समाजवाद कभी पनप नहीं पाया। 


आलोचकों की राय में माक्स ने द्वन्द्वात्मक विकास के जो 
सिद्धान्त स्थिर किये हैं वह भी समीचीन नहीं हैं। विप्नतिषेध 
के विप्रतिपेध को छीजिये। यदि यह सिद्धान्त पूर्णोतया ठीक हे 
तो इसका निष्कषे क्‍या निकलता है, इसको सोचिये। मनुष्य 
पहिले जंगली था। उसकी अवस्था में क्रमशः परिवतंन होने 
छगा । मात्रा भेद से गुण भेद के नियम के अनुसार जंगढी 
अवस्था विग्रतिपेघ हुआ, मनुष्य सभ्य हुआ । अब क्या होगा ! 
क्या यह माना जाय कि इसका भी वि्नतिषेध होगा ओर मनुष्य 
सभ्यका उल्टा अथोत्‌ पुनः जंगछी हो जायगा ! पूँजीशाही 
व्यवस्थाका विश्रतिपेघ समाजवादी व्यवस्था है । जब यह पूरो 


भक 
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रूपेण संस्थित हो जायगी तो इसका भी विप्रतिपेध होना चाहिये। 
तो फिर किसी न किसी रूपमें पूजीशाही आनी चाहिये। क्या 
माक्स के अनुयायी ऐसा मानने को तेयार हैं ? थदि नहीं तो 
फिर विप्रतिपेघवात्य सिद्धान्त ठीक नहीं हे । , 


इसी प्रकार इतिहासमें सब जगह वर्गसंघ्र्ष ही देखना, प्रत्येक 
उथल पुथछ की तहमें वर्गसंघ को ही दूँढना भी भूल है। 
माक्स ओर एंगेल्स ने विज्ञान के उस महातथ्य की ओर ध्यान 
नहीं दिया जिसकी ओर सबसे पहिले माल्थुसने ध्यान आक्ृष्ट 
किया था । इसीको डार्विगने विकासवादमें अपनाया। सच तो यह 
है कि णज्जेल्सने झाल्युस ओर डार्विनको विज्ञानवेत्ता माननेसे 
ही इनकार किया। इसी अकारण पृवरग्राहने उन्हें इन विद्वानों के 
मन्तव्यों पर गम्भीर विचार करने से रोक दिया। मालथुस का 
कहना है. कि भोज्य सामग्री की अ्षपेज्षा भोक्ताओं की संख्या 
अधिक तेजी से बढ़ती है । यदि भश्ष्य की बृद्धिका सम १, २, ३, 
४, £ हो तो भक्षकों को बृद्धि का क्रम ९, २, ४, ८, ९६ या 
१, ३, 6, २७, ८१ होगा । हाथियों को बहुत देर में बच्चे होते है 
ओर उनकी संख्या भी कम होती है परन्तु यह हिसाब छंगाया 
गया है कि एक जोड़ा हाथी की सनन्‍्तान ७५० बे में मरते मराते 
( एक करोड़ नब्बे छाख ) १, 6०, ००, ००० हो जाथगी; एक 
सीपी की सन्‍्तान चार पीढ़ियों में, ६६, ०००, ०००, ५००, ०००, 
00००, ७०५७, 9००७०, 0००, ०८०५७, (०८००६ (०८०८०, हरी जाथगी | फिर 
पृथ्वी पर हाथी और सीपी ही नहीं रहते। इसका परिणाम यह: 
हे कि हम निरन्तर संघ होता देखते हैं। वनस्पति, ओपाबि, 
कीट, पतंग, पशुपक्षी--सवत्र संघर्ष है; व्यक्ति व्यक्तिमें, समूह 
समूह में, जाति जातिमें, संघर्ष हैं। यही लीला मजुष्य समाज 
में देख पड़ती है । जीविकाके लिए सबका सबसे युद्ध होता 


कक 
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रहता है। साधारणतः यह काम सभ्यताके पर्देमें होता है 
परन्तु आवश्यकता पड़ने पर मुप्टििप्रहार और शमख्न- 
प्रहार की भी नोबत आ जाती है। यदि किसी देशकी 
जनसंख्या बढ़ जाती हे तो फिर वहाँके छोग या तो 
अज्न बिना मर जायें या हेजा महामारी जंसे रोगोंके 
शिकार हों या फिर उनके बसनेके छिए नयी भूमि 
मिल्ते । डार्विनने सप्रमाण दिखाया है कि प्राणियोंके विकास 
ओर विस्तारके प्रधान कारणोंमें जींवन-संघर्षकी गणना हे। 
माक्सके आलोचकोंका कहना हे कि पुराने इतिहासमें जहाँ 
वरगगसंघर्ष था वहाँ यह जीवनसंघर्ष भी था। इसका प्रभाव 
बर्गसंघषके प्रभावसे बलवत्तर था। आगगेके लिए भी माक्संका 
यह कहना पूणातया ठीक नहीं हूँ कि पूँजीवादसे साम्राज्यशाही 
उत्पन्न होती है। साम्राज्यशाहीकी जड़में जीवनसंघष हे । 
जिन राष्ट्रोंकी जनसंख्या बढ़ रही है वह क्‍या खार्ये, कहाँ 
जायें ? खानेके लिए उनको व्यवसाय चाहिय, व्यवसायके लिए 
कच्चा माल ओर बाजार घाहिये, वसनेके लिए भूमि चाहिये। 
इन सब आवश्यकताओंकोी पूतिके छिए साम्राज्य ढंढ़े जाते हैँ 
आर जायँंगे। जीवनसंघप ग्रकृतिकी देन है। यदि आगे 
चलकर सब देशोॉंमें समाजवादी व्यवस्था हो जाय तब जहाँ 
भी जनसंख्या बढ़ जायगी वहाँ के छोग घवराकर भूमि ढंढ़ेंगे। 
यदि शान्तिसे इसका प्रबन्ध हो गया तो ठीक है, नहीं तो लड़ाई 
होगी। जब ग्राणोंपर औ बनती हूं तो सभ्यता भूछ जाती है । 
इससे वचनेके दो ही उपाय हो सकते हैं। या तो लोग इतने 
बद्धिमान ओर समथ हो जायें कि उतनी हो सनन्‍्तान उत्पन्न 
करें जितनी भोज्य सामग्री हो या समुद्रक जलसे, वायुस, 
पहाडोंके पत्थरासे रासायनिक उपायोंसे ऐसे भक्ष्य वनाये जाय 
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जिनके लिए खत-खलिहान की आवश्यकता न हो आर भतलके 
गचे भी बस्तियों बम जाये। 

निकट सविष्यमें इस बातोंकी सम्भावगा नहीं देख पड़ती। 
निकट क्या सदर सविष्यस भी सम्भवतः एसा ले हा पायेगा। 
तो फिर जब जीवनसंबप रहेगा ता न ता सावभभम समाजवादी 
व्यवस्था हो पावेगी न राजसत्ताका छाप हा पावंगा। राजका 
भड जाना कल्पनाके चेत्रके बाहरकी चीज हे | 

यह तो तीत्र .आलोचकोंकी बातें हुई। बनस्टाइन जसे 
लेखक, - जो माक्सवादके मूलतत्वॉकों मानते हुए भी उसके 
व्यवहारिक रूपसें सधार करना चाहते हैं, कहते है कि इस 
बातका प्रयत्न न करना चाहिये कि क्रान्तिके द्वारा दूसरे वर्गको 
दबाकर सर्वहारावर्गके ही हाथोंमें शासनका सूत्र छिया जाय । 
इस प्रकारका अधिलायकत्व अनावद्यक्र ओर हानिकर होगा। 
जो काम जनमतकी शिक्षा, उधित ओर निरन्तर प्रचार, शासन 
संस्थाअंकि समुचित उपयोग, राजनीतिक आन्दोलन द्वारा 
अधिकार श्राप्ति, लोकसत्तात्मक शासनक्े विस्तार तथा श्रमिकों 
की चेतना और योग्यताकी बद्धिके द्वारा होगा वह छाटा भरते ही 
हो परन्तु उसका परिणाम स्थायी होगा । 

इन आत्तेपोंकों लेकर बहुत शात्राथ' हुआ है। इनको 
अवज्ञानिक, प्रतिगामी, निम्सार कह कर टाला नहीं जा सकता। 
इनके सम्बन्धमें प्रत्येक समाजवादीकों वि्बार करना चाहिये 
ओर विचार करना पड़ता हे । इस समय कोई माक्मंबादी यह 
कहनेका साहस नहीं कर सकता कि पजीशाहीका अन्तकालझे आ 
गया है. यथा विश्वक्रान्ति निकट है। लड़ाईमें केवल रूसकी 
विजय नहीं हुई है, अमेरिका, बजिठेन, फ्रांस और चीनकी भी 
विजय हुई है । इन सब पर न्यूनाधिक रूसक प्रभाव पड़ा है, 
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समाजवादी विचारधाराका प्रभाव पड़ा है, परन्तु किसीमें भा- 
समाजवादी व्यवस्था कायम होनेकी सम्भावना नहीं हैं। कमसे 
कम पूजीवादके प्रबल्न दुर्गों, ब्रिटेन, अमेरिका और फ्रांसमें 
क्रान्तिक कोई लक्षण नहीं प्रतीत होते । 
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बाइसवाँ अध्याय 
भारत ओर समाजवाद 


यह पुस्तक समाजवादके सिद्धान्तके सम्बन्धमें हे, इसका 
भारतीय राजनीतिसे कोई प्रत्यक्ष सम्बन्ध नहीं हू । परन्तु हम 
इस देशकी परिस्थितिकी ओरसे तटस्थ भी नहीं हो सकते । 
यहाँ भी समाजवादी विचारोंपर गम्भीर मनन हो रहा है। 
बहुतसे लोग यह सोच रहे हैं. कि हमको माक्सके पथ पर चलना 
होगा, अन्यथा देशका कल्याण नहीं हो सकता। माकक्‍्सेके पथ 
पर चलनका अर्थ साधारणतः यही हो सकता है कि रूसका 
न्यूनाबिक अनुकरण किया जाय । 

समाजवादके विरोधियोंकी भी कमी नहीं हे | कुछ लोग तो 
समाजवादकोा इसीलिए भारतके लिए अहितकर समभते हैं कि 
वह पश्चिमसे आया है । परन्तु इतनेसे तो वह त्याज्य नहीं हो 
सकता । क्या विदेशी होनेसे यूरोपवालछॉंके लिए वेदान्त ओर 
योग त्याज्य हैं ? क्‍या पाइचात्य होनंसे हम एलोपेथी चिकित्सा 
से काम नहीं लेते ? रेल ओर तारका आविष्कार भी तो पश्चिम 
में ही हुआ था; उत्पत्तिस्थानका प्रश्न उठाना मूखंता है, गुण- 
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दोष पर विचार करना चाहिये। भारतमें भी भ्रमिपर व्यक्तियों 
का स्वक्त्च है, बड़े बड़' कल-कारखान खुलछते जा रहे हैं, लाखों 
मजदर काम कर रहे हैं। किसानोंके लिए छगान देना कठिन हो 
रहा है, ऋणका बोकक उनकी कमर तोड़े डाल रहा है। मजदरों 
ओर मिल-मालिकामें आये दिन झगड़ा होता है । आज' यहाँ 


कारखाना बन्द किया जाता हे, कल वहाँ हडताल होती हे | यही 
बाते पाश्चात्त्य देशोंमें भी होती हैं। यदि भारत स्वतन्त्र होता 
तो भारतीय साम्राज्यशाही भी देख पड़ती। जीवन-संग्राम इतना 
उत्कट है कि अब भारत आधुनिक कालकी विशेषताओंसे अपने 
को नहीं बचा सकता । उसे मशीनें भी रखनी पड़ेंगी, विदेशोंसे 
सम्बन्ध भी रखना पड़गा। इसकछिए उस पाश्रात्य समाजवाद 
का भी आश्रय लेना होगा या कोई दूसरा उपाय जो उससे भी 
उत्तम हो, ढूँढ़ना पड़गा । 


“भारतीय संम्कृतिकी प्रतिकूलताकी बात भी उतनी ही 
निःसार है। विश्वसंस्कृतिके इतिहासमें भारतका स्थान आदरणीय 
है। भारतीय जनता इस संस्क्ृतिपर अपनेको बधाई दे सकती है 
पर अनुचित गये करना पागलपन है। यह कहा जाता है कि 
हमारी संस्कृति अध्यात्म-मूल्क है।। इस कथनमें चाहे जहाँ तक 
यथाथता हो ओर इसका चाहे जो अथ' हो पर यह तो कोई भी 
नहीं कह सकता कि सभी भारतीय आश्यात्मिकतामें निष्णात हैं । 
मजहबके नाम पर दम्भ ओर अनाचार, सामाजिक उत्पीड़न, दूरि- 
द्रता क्रपकों पर जुल्म-ज्यादती, सड़कों ओर घरोंमें सखत्रियों ओर 
बच्चोंके सामने अश्लील गाछियाँ, झूठी गवाही--इनमेंसे कोनसी 
बात आध्यात्मिकताकी घोतक है ? क्‍या लोग गरीबी आर बीमारी 
में असन्तुष्ट तथा आधीर नहीं हो उठते ? कितने' मनुण्य--सबको' 
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जाने दीजिये, कितने पण्डित » संन्‍्यासी या मुल्ला फकीर---समा- 
धिस्थ होकर बैठते हैं? कितने साधु-संन्यासी मठाधीश हैं ? कितने 
ब्राह्मण शिलोड्छ वृत्तिसे जीविकाका निर्वाह करते हैं ? फिर 
आखिर हमारो आध्यात्मिकता कहाँ छिपी पड़ी है ? हम दूसरे 
देशवालोंसे इस समय किस बातमें भिन्‍न हैं? किसी समय 
सररबतीके तटपर सामगान होता था ओर श्रीमच्छकराचार्य्यने 
शारीरिक भाष्य लिखा था, इतनेसे ही हम आज अध्यात्ममूर्ति 
कहलानेके अधिकारी हो गये ? क्या मोके बे-मोके ईइबरका नाम 
लेते रहना ही आध्यात्मिकता है ? यह गम्भीर प्रइन है। यदि 
हम इनपर विचार करेंगे तो यह ग्रतीत हो जायगा कि हमारी 
संस्क्रतिमें ऐसा कोई तत्त्व नहीं है जो हमको प्रथ्वीके और मनुष्यों 
से भिन्‍न बना दे ओर समाजवादको हमारे लिए अग्माह्म 
बना दे । | 

पर इसका अथ यह नहीं है कि हम अपनी संस्कृतिको भुला 
दें। समाजवादी व्यवस्था शून्यमें स्थापित नहीं होती । उसके 
पात्र मनुप्य होते है ओर मनुष्य किसी खास परिस्थिति, किसी 
विशेष संस्कृतिमें, ही पले होते हैं। सिद्धान्त एक होते हुए भी. 
देश-काल-पात्रकें भदसे उसके व्यवहारमें भेद हो सकता है । न तो 
आज भारतको सतयुगके समय तक ढोटाना सम्भव हे न उसे 
बत्रिटेनकी नकल बनाना सम्भव हे पर इसके साथ ही उसको रूस 
या किसी अन्य देशकी नकछ बनाना भी उचित नहीं है । 

यह अन्तिम वाक्य यों ही नहीं लिखा गया है। अभी 
तक तो इस पुस्तकमें समाजवाद, यथाथेतः माकक्‍्संबाद, के 
प्रसाणिक रूपका संद्धान्तिक निरूपण हुआ ह परन्तु जब उसको 
क्राय्यम परिणत करना होगा तो ग्रत्येक देशके विचारकोंको ज्स 
पर हर पहलूसे भनन करना चाहिये। हम भारतीयोंका यह कतव्य 
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हे कि इस प्रश्न पर गम्मीरतासे सनन करें। मावसंबादी काय्य- 
गली ओर उसका दाश्निक आधार, दोनोंकों आल्ोच्यविपय 
वनागा चाहिये । 

जहाँ तक कार्य्यश/लीकी बात है रूस पर स्वभायतः हृष्टि 
पड़ती है । उस देशकी सबसे पहिल समाजबादी प्रयाग करनेका 
अवसर मिला ओर उसको संभाग्यस लनिन जसा नेता मिल्ला । 
प्ृण्वी भरके समाजवादियोंफे लिए रूस तीथ होगया, रूसकी हार- 
जीतको समाजवादी मात्रने अपनी हारजीत मान लिया । दुःखकी 
बात हे कि रूसने बहुतांकों निराश किया। इस नराइयका चित्र 
मसानीके छोहलिध्म रीकंसिडर्ड तथा शबध्यापक अजनारायणके 
साक्सिज्म इज डेंड्म खींचा गया है। रूसने अमाध संनिक 
शाक्तिका संचय किया, यह निर्विवाद है। यह भी निविबाद है कि 
रूसमें कोई पृजीपत्ति नहीं है। सकता, कछ कारखा-तंका स्वामी 
या तो राज है या स्थानीय शासन संस्थाएं था सहयोग समितियां ; 
छोगोमें शिक्षा आर संस्कृतिका प्रसार है, जनताकी आर्थिक दशाका 
सुधरना भी निर्विवाद है। पर इतनेसे ही समाजवादी व्यवस्था 
नहीं हो जाती । जहाँ तक यह बातें समाजवादके अथम' सापानके 
अन्तभूत हैं वहाँ तक इनमें से कई या सबको बह देश भी बरतते 
जाते हैं जो समाजवादों होनेका दावा नहीं करते । वर्गरहित 
समाजका अस्तित्व अथोगकी सफलताकी कसीरटी है। सकता है । 
कहा जाता है' कि अब रूसमभे वर्गभद नहीं है । तनिनके दा्दोंमें 
सभी लोग स्व॒तन्त्र ओर बराबर है, इसीलिए नथ शासम विधान 
को लोकतन्त्रात्मक रूप दिया गया है। परन्तु रूमके शासकांका 
यह दावा सान्‍्य नहीं है । बहाँ पूजीपति नहीं है परन्तु आमदनियों 
में बहुत भेद हैं। पहले कम्युनिस्ट दलके सदस्यों पर यह बन्धन 
था कि वह बड़े वेतन नहीं ले सकते थ, अब यह बत्थन उठा दिया 
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गया है; कुशल कारीगरों, डाक्टरों, इश्चिनियरों, कलाकारों, 
ग्रन्थकारों, बड़े अहलकारोंकी आय साधारण श्रमिकोंकी आयसे 
कई गुना अधिक है। जहाँ साधारण मजदूरी ८० रुबरू है वहाँ 
कुछ लोग ३०,००० 'रबल तक कमाते हैं। अपने छडकोंको जो 
सम्पत्ति छोड़ी जा सकती है उसकी सीमा बढ़ा ढी गयी है। 
सरकारो ऋणके कागज खरीदने वालोंको ७? ब्याज मित्रता 

यह शुद्ध अनर्जित वृद्धि है । इस प्रकार सम्पन्नोंका नया वर्ग 
बन रहा है ओर बन गया है। यही लोग शासक हैं, करू-कार- 
खानांके प्रबन्धक है । फलतः न तो राजके बेकार होकर झड़ने 
के कोई लक्षण हैं, न जनताके अधिकारोंकों वृद्धि होनेकी 
आशा है। राजकम्मचारियों ओर व्यवसायके प्रबन्धकोंके हाथमें 
शासनका सूत्र चला गया है यह्‌ प्रवन्धक भी राजके ही 
भृत्य है, इसलिए यह कह सकते हैं कि वास्तविक अधिकार नोकर- 
शाहीके हाथमें है। इस नोकरशाहीके सदस्य जनतामेंसे ही 
आते हैं; अभी तक तो ऐसा नहीं हुआ ६ कि पिताकी जगह 
पुत्रको ही मिले । परन्तु इतना होने पर भी यह नहीं कह सकते 
कि जनताके हाथमें अधिकार आ गया है या वह शासनको 
प्रभावित कर सकती हे । तिव्बतके लामा साधु होते है, वह विवाह 
नहीं करते, धन बटोर कर अपने घर नहीं ले जाते परन्तु वहाँ 
सारा अधिकार इन लोगोंके हाथमें है, जनताका दखल नहीं है 
सामान्य जनतासे ही आते हैं. परन्तु विशेषाधिकार उनको प्रथक्‌ 
बना देते हैं। रूसमें कोई दूसरा राजनीतिक दल नहीं रह सकता। 
पिछले कुछ वर्षमिं शासनके बहुतसे विरोधी, जिनमें लेनिनके 
कई ऐसे पुराने साथी क्रान्तिकारी नेता भी थे जिनके कारण 
क्रान्ति सफल हुई थी, भूठे-सच्चे अभियोग छगाकर मत्युके 
घाट उतारे गये। स्टालिनकी नीतिके विरुद्ध मुँह खोलना 
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यमलोककी ओरे प्रस्थान करना हे। इस प्रकारकी अधिनायकता 
से ओर चाहे जो लाभ होता हो परन्तु व्थक्तिम्वातन्त्यका हनन 
'हो जाता है। इसकों समाजवादक द्वितीय सोपानका मार्ग नहीं 
'ऋष सकते । 

रूसमें एक प्रकारकी साम्राज्यशाहीका भी उदय हओआ है । 
पोलण्डमें हस्तक्षेप करके जबरदस्ती ऐसी सरकार बसवबायी गयी 
है जो हर बातमें रूसका साथ दे। बहुतसे देशभक्त पोल इस 
लिए विपद्ञ्नस्त बना दिये गये हैं कि बह इस कठपुतली सरकारका 
विरोध करते हैं। ईरानके तेल पर रूसकी आँख है। तेलके ठेकेके 
लिए ईरान सरकार पर बहुत दबाव डाला गया हे। एस्थोनियों, 
'छेटविया ओर लिथुएनिया जिस प्रकार सोवियत संघर्म मिलाय 
गये ओर फिनलण्डसे जिस प्रकार झगड़ा मोल लिया गया बह 
राष्ट्रबादी सरकारोंकी पुरातन झलीके अनुकूल तो हे पर उसकी 
सफाई देना समाजवादियोंकें लिए दुष्कर हो जाता है। कम्यु 
निस्ट इसको साम्राज्यशाही कहना पसन्द नहीं करते परन्तु यह 
मानना होगा कि यह बातें साम्राज्यश्ाहीकी दिद्यार्म बहुत दृर तक 
जा रही हैं । 


ऐसा प्रतीत होता है. कि साधारण जनता राजनीतिक ओर 
व्यावसायिक शासनका बोझ उठानेके योग्य नहीं है। स्थात वह 
बोक उठाना चाहती भी ने हो। शासन कोई करे, यदि जीवनकी 
साधारण आबश्यकताएँ पूरी होती रहें और सरकार बहुत छेड- 
छाड़ न करे तो लोग इसकी परवाह नहीं करते कि शासन कोन 
कर रहा है | परन्तु जहाँ व्यक्तिस्वातन्त्य न होगा, सरकार अपनी 
आऊछोचना सहन करने को तथ्यार न होगी, वहाँ छेड़छाड़ हागी 
ही। सरकार जीवनके सभी अज्जग पर कड़ी हप्टि रखना चाहगो 
ओर भड़नेके बदले वलवबती होती जायगी' । 
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कारखानोंमें काम करानेके दो प्रकार होते हैं। एक तो यह' 
है कि इतने घंटे काम करने पर इतनी मजदूरी मिलेगी दूसरा 
यह है' कि जो जितना अधिक काम करे उसको उतनी ही अधिक 
मजदूरी दी जाय । जो कारीगर आज ३ करघे एक साथ सँभालता 
है. वह यदि कल ४ करघे संभाल ले तो मजदूरी भी उसी अनुपांतसे 
बढ़ा दी जायगी। माक्स तथा दूसरे समाजवादी आचासय्यनि इस 
दसरी पद्धतिकी तीत्र निंदा की हे। उनका कहना है. कि यह पंजी- 
पतियोंकी चाल है । श्रमिकको प्रदोभन देकर चूस लेनेका साधन 
है। परन्तु आज रूसमें इस पद्धतिका बड़ा जोर है। इसको 
स्ताखानोविज्म कहते हैं, क्योंकि पहिले पहिल इसे स्ताखानोव 
नामके एक कोयछा खोदने वाले मजदूरने चलाया था। 'चोगुनी 
पंचगुनी मजदूरीकी छालचमें श्रमिक चोगुना पंचगुना काम 
कर रहे हैं। यह बात तो समाजवादी व्यवस्थाकी ओर लेजाने 
वाली नहीं हे । 


आज रूस विश्रवक्रान्तिसि बहत दर चला गया है। 
सावभोम कम्युनिम्ट महासभा, कोमिण्टन, तोड़ दी गयी है । 
लडाईके दिनोंमें रूसको ब्रिटेन ओर अमेरिका जसे पँजीवादी 
देशोंसे सहयोग करना पड़ा है। छड़ाईके पहिले भी रूसकी 
वदेशिक नीति इस दिशामें कक गयी थी। अपनी रक्षाके 
छिए रूसको ऐसा करना पड़ा, फलतः उसने विश्रमें समाजवादी 
क्रान्ति करानेका कभी जो सह्ुल्प किया था, उसको छोड़ दिया । 
लेनिनने कहा था कि सवहारा वर्गका साम्राज्यवादी मध्यम 
बगसे मिलना विश्यासबात है। उनकी रायमें राष्ट्संघ नये 
साम्राब्यवादी युद्धकी तेयारीका उपकरण था। परन्तु रूस 
गाए्टसंबमें सम्मिलित हुआ । उसने पँजीवादी देशोंसे सन्धियाँ 
कीं। जहाँ तक क्रान्ति करने करानेकी बात है, १ मार्च सन १६३५ 
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को स्टालिसने अभेरिकाके विख्यात पत्रकार राय हावडसे 
वातचीतके बीचमे कहा “यदि आपलकोग समभते हैं कि रूस 
पड़ोसी गाजोके स्वरूपकों धदछना चाहता हे, ओर बह भी 
बलप्रवक, तो आप भूल कर रहे है। थह ठीक है कि यदि 
उनका स्वरूप बदल जाथ ता रूसका असन्नता होगी पर बदछना 

बदलना उन राजाका इच्छाका बात ह।!” हावछन पछा “क्या 
इसका तात्पय यह हे कि रूसने विश्वक्रान्ति करनेके विचारका 
छोड़ दिया है ।” स्टालिनने उत्तर दिया “हमारा कभी भी 
ऐसा विचार नहीं था।” रूसको आत्मरक्ञाफे लिए दूसरोंसे 
न्धि करनेका पूरा अधिकार हे परन्तु जो लोग यह आशा 
रखते रहे हों कि वह विश्वक्रान्तिका सक्रिय नेता बनेगा उनको 
निराशा जरूर हागी। 


आखिर रूसभ॑ ऐसा क्यों हुआ, उसको शुद्ध क्रान्तिकारी 
माक्सवादकी परिषाटीका दयवहा रे क्यों परिम्याग करना पड़ा ? 
रूसके शासक सब दष्ट है, एसा सानना कठिन है। तब फिर 
यही कहा जा सकता है कि परिम्थितियानि उनका विवश कर 
दिया। पर क्या यह परिस्थितियाँ केबल रूसके सामने थीं या 
उनका सामना पत्येक ऐसे देशकोी करना पड़ेगा जा समाजबादको 
अपनायेगा । यदि सबका ही वही विपत्ति झेलनी होगी और 
रकर पथ्चश्रष्ट होता पड़गा तो फिर तो एसा प्रतीत हांता है 
कि लक्ष्यम हो कुछ दाप हं, माक्सवाद हमारे रोगांकी यथार्थ 
ओपध' नहीं हू। यदि हमको मानवजगतकों मनुष्यसमभाज 
बनाना है, उत्पीड़न ओर शोपणकी जगह समता ओर शान्तिको 
स्थापित करना है, तो बर्गभद मिठाना होगा, समाजवादी 
व्यवस्था कायम करनी होगी, परन्तु उस हमारे समाजवादकी 
माक्सवादसे कुछ भिन्न आधारों पर खड़ा करना होगा। 
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भारतीयों को इन बातोंपर गम्भीरतासे विचार करना 
होगा। भारतीय समाजवादी फेबियन नहीं बन सकता। वह 
क्रमिकता की अनिवाय्यताके * सहारे नहीं बेठा रह सकता | 
क्रमिकता की अनिवास्यताका स्वर वह छोग उठाते हैं जिनका विश्वास 
है कि क्रमिक विकास अनिवास्य है, क्रान्तिमय उपायोंसे काम नहीं 
बन सकता। भारतवासी मानव स्वभाव को पतित मानकर भी नहीं 
बेठ सकता । उसको क्रान्तिके छिए तय्यारी करनी चाहिये, क्रान्तिके 
द्वारा अधिकार प्राप्त करने को तेयार रहना चाहिये। क्रान्तिका 
साधन हिंसा होगी या अहिंसा यह परिस्थितियों पर निर्भर 
करता है परन्तु हिंसा हो या अहिंसा एक वात समम लेनी 
चाहिये। रूसी कम्युनिस्ट ओर उनके अनुयायी ऐसा मानते हें 
कि यदि हमारा उद्देश्य ठीक है तो हम किसी भी साधनसे काम ले 
सकते हैं। हम ऐसा नहीं मान सकते। हमको साध्यके साथ 
साथ साधन की शुद्धता पर भी ध्यान रखना होगा। भकूठ, 
बेईमानी, धोखा देना निन्य हैं ओर सदुदुदेश्य की सिद्धिमें भी 
इनका उपयोग करना निन्य है। खुले युद्ध में मारता भी 
हिंसा है ओर सोते में छुरी भोंक देना या विष दे देना भी हिंसा 
है परन्तु हम युद्धका समथन कर सकते हैं, विप ओर 
छुरी का नहीं । 

यह भी विचारणीय है कि सबंहारा का अधिनायकत्व स्थापित 
किया जाय या नहीं। इसका अवसर भी जल्‍दी नहीं मिलेगा 
परन्तु एसा प्रयत्न करना भी स्यात्‌ बहुत अच्छा नहोगा। 
भारत जसे देशमें तो यह स्वप्न छोड़ ही देना चाहिये । करोड़ा 
' किसानां को मुद्भीमर सवहाराके पीछे चलाना उचित न हाोगा। 
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२९६ संसाजनबाद 


जिस निरदयतासे मध्यमवर्गा व किसानोंका दमन रूसमें किया गया 
उसका अनुसरण भी हम नहीं कर सकते। किसान अपना 
हित नहीं समझता, उसका नेतृत्व समाजवादियांकों करना होगा। 
ऐसे उपायोंसे भी काम लेना होगा जो आरसम्भमें अग्रिय लगे 
परन्तु थोड़से व्यक्तियों को अपनी बुद्धिके आधार पर राजशक्ति 
का आश्रय लेकर लाखों करोड़ों मज॒प्योपर एसा कठार शासन 
नहीं करना चाहिये। भलाई करनेके नशेमें बुराई भी हो 
सकती है । 


/'... सबसे बड़ी बात यह हे कि व्यक्तिके नागरिक अधिकारों का 

अपहरण कदापि श्रेयस्कर नहीं हो सकता। भाषण ओर 
लेखनका स्वातन्त्रय होना चाहिये। सरकार की आलोचना करने 
का अधिकार होना चाहिये। सरकारको बदलनेका अधिकार होना 
चाहिये। यदि समाजवादी सचमुच लोकहित की व्यवस्था 

रंगे तो देशका बहुमत उनके साथ होगा। देशमें दरिद्र, 
निर्धन श्रमिक, अधिक हैं। जमीनदार, महाजन, पेंजीपति, 
कम हैं। जो सरकार साहस ओर निष्ठाकें साथ समाजवादी . 
नीतिको बतेगी पंजीशाही ओर अनर्जित बृद्धिका बन्द करेगी 
शिक्षा का प्रसार ओर लोगोंकी आय बढ़ाने का उद्योग करेगी 
उसका असन हृढ़ रहेगा । परन्तु यदि बह विरोध ओर 
आलोचना का मुँह बन्द कर देगी तो अपनेको निरंकुद बना लेगी। 
यह' निरंकुटता अधिनायकत्व का रूप ग्रहण कर लेगी, फिर तो 
कभी ने कभी उसके विरुद्ध विद्रोहका विस्फोट हुए बिना नहीं रह 
सकता। अनियन्त्रित अधिकार ऋपितुल्य' मनुष्यकों भी खराब 
कर देता है। समाजवादी व्यवस्थाके रहते हुए शासन का 
क्या रूप होना 'चहिये, इसका विस्तृत विचार मैंने अपनी पुस्तक 
व्यक्ति और राजमें किया हे । 
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यह मानना होगाकि जो सरकार इस प्रकार स्थापित होगी वह 
आरम्भ में वर्गहीन नहीं होगी । हम यह नहीं भूल सकते कि 
भारत परतन्त्र देश है । यहाँ हमको सबसे पहिले विदेशी शासकों 
से छुटकारा पाना है,। यह काम सुद्दी भर श्रमिक नहीं कर सकते । 
ओर बातों में मतभेद ओर हितभेद होते हुए भी समी वर्ग 
विदेशी शासन का अन्त देखना चाहते हैं। सबकी ऋान्तिकारी 
शक्ति बराबर नहीं हे परन्तु कुछ न कुछ सहायता सबसे ही मिलेगी । 
किसी की उपेक्षा नहींकी जा सकती क्योंकि जो हमारे साथ न 
होगा वह विदेशी शत्रु का साथी होगा । जब सबके सम्मिलित 
उद्योगसे स्वाधीनता प्राप्त होगी तो फिर एक बार उस स्वाधीनता 
का फल भी सब ही भोगेंगे, भावी सरकारमें सब ही सम्मिलित 
होंगे यह' स्मरण रखना चाहिये कि जब में सब? शब्दका ग्रयोग 
करता हूँ तो उसमें राजा, नवाब ओर बड़े ज़मीनदारोंको नहीं 
गिनता । यह छोग स्व॒तन्त्रताके आन्दोलन में सम्मिलित 
नहीं हो सकते । पँजीपति साथ दे सकते हैं। पजीपतिका बेटा 


भी पूँजीपति होता है फिर भी धनिक बननेका, पूँजी बटोरनेका, 
द्वार दूसरेके लिये बन्द नहीं है। पंजीपति जमीनदार ओर राजा 
नवाबकी भांति पतृक प्रणालीका समर्थक नहीं होता। वह 
शिक्षाका पश्षपाती होता है ओर लोकतन्त्रका शासन पसन्द 
करता है । इसलिए वह प्रतिगामी शक्तियोंका साथ नहीं देता । 
पराधीनता के कारण इसके वाणिज्य व्यवसायको प्रगति भी रुकी 
हुई हे । जमीनदारों ओर राजा नवाबोंकी तो विदेशी सरकार 
रक्षक है परन्तु भारतीय पंजीपतियोंके मागंका कांटा हो रही 
है। .फलतः हमारे यहाँ जो राजनीतिक आन्दोलन होगा 
उसमें प्रधानतया तो निम्न मध्यम बर्े-अध्यापक, वकील, 
डाक्टर, दफ्तरोंमें काम करने वाले, किसान, छोटे व्यापारी-भाग 
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लेगा ओर अ्रमिक भाग लेंगे पर कुछ हृद तक पेजीपति भी साथ 
देंगे। इसका परिणाम यह होगा कि आरस्स भें जो छोकतन्त्रात्मक 
शासभ हागा उसपर मुख्यतः निम्न सध्यस वगका अधिक प्रभाव 
होगा। इस बर्गका झुकाव राभाजवादकी ओर स्वभावतः होता 
है। यदि अभी से भारतीय समाजवादी ग्रयक्ष करें तो इस वर्ग 
में समाजवादा बिचाराका प्रचार कर सकते है आर इस बात 
की नींव डाछ सकते हैं कि स्वतन्त्र भारतकों राष्ट्रीय सरकार और 
धारासभार्मे समाजवादी विचारवालोका ही बाहल्‍य हो। इस 
दशा में सबवंहारा वगका आबिनायकत्य तो नहों होगा परन्लु 
सब बातोंकों मिलाकर देशकी व्यवस्था रूससे कम समाजवादी 
ने होगी । इसके आगे बढ़कर बह समप्॒रिवादकी सीढ़ी तक 
जायगी या नहीं यह में नहीं कह सकता। बहा तक पहुँचना 
या न पहुंचना कुछ तो इस बात पर सिभर करेगा कि प्रश्वीके 
दसरे देश किधर जाते हैं ओर बहते कुछ इस बातपर कि हम 
समाजवादके शुद्ध माक्सवादी रूपकों अज्ञीकार करते हैं या 
उसके दाहनिक आधारों और दूसरे सिद्धान्तांम॑ कुछ परिवतन 
करते है । 


मेरा हृढ़ विश्वास है कि पर्जीशाही मानवसमाजकी संख- 
समृद्धि, शान्ति ओर संस्कृतिक लिए घातक है आर उसका 
उन्मूलन होना चाहिये । जब तक शोपक और शोपित बर्ग रहेंगे 
अर्थात जबतक शीपण होगा तबतक कछह, द।सता श्रोश अशद्ञान्ति 
बनी रहेगी | इसलिए इस प्रकारका वर्गंभद्‌ मिदाना चाहिये। 
उसी समाजमें समुचित उन्नाव हो सकती है जिसमें सामाजिक 
ओर आशिक व्यवस्था समाजवादी ढंग पर हो। इतना ही सहीं 
यह भी आवश्यक है कि शाप्ट-राप्टकी प्रतियोगिताका स्थान अन्ता- 
राष्टिय सहयोग लें ओर यह तभी सम्भव होगा जब प्रत्येक राष्ट 
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अपने यहाँ पूँजीशाहीको दबा चुका हो ओर ग्रकृतिकी दी हुई 
कृषिज ओर खनिज सामग्रीका उपयोग थोड़ेसे व्यक्तियोंके लाभके 
लिए नहीं वरन मनुष्यमात्रके भलेके लिए किया जाय । में ऐसा 
भी मानता हूँ कि अनुकूल स्थिति आनेपर समाजवादी व्यवस्थाको 
स्थापित करनेके लिए क्रान्तिमय उपायोंसे काम लेना भी अनुचित 
नहीं है । हिसा-अहिंसाका प्रइन यहाँ स्व॒तन्त्र रूपसे नहीं उठता। 
यह व्यापक अशन है । यदि राजनीतिक काय्यक्षेत्रसे हिंसाका 
बहिष्कार हो जाय तो समाजवादी भी उससे काम नहीं ले सकता 
अन्यथा जब तक सरकारोंके लिए हिंसासे काम लेना बंध माना 
जायगा तबतक उसके विरुद्ध आन्दोलन करनेवालोंका भी ऐसा 
करना जक्षम्य होगा। अधिकार प्राप्त करने पर समाजवादी क्रान्ति- 
कारियोंकोीं लोकतंत्रमूलक शासनव्यवस्था कायम करनी चाहिये 
ओर उसीके द्वारा अपने विचारोंको काय्योन्वित करना चाहिये। 
यह निर्विवाद है कि जिस सरकारके रहते पंजीशाही ओर जमीन- 


दारी प्रथाए रह जायें वह समाजवादी सरकार नहीं कहला सकती | 


परन्तु काय्यशलीके पीछे वह दाशनिक विचार होते हैं जिनके 
आधार पर वह खड़ी की जाती है । प्रत्येक काय्येका कोई न 
कोई उद्देश्य होता है। दशन शाश्र हमको मनुष्यका पुरुषाथे, 
उसके जीवनका परम लक्ष्य, पद्ेंचनवाता हैँ। साध्यके अनुकूल 
ही साधन होता हे। जसा लक्ष्य सामने होगा बसी ही काय्यशेली 
/ चुनी जायगी । 
मेरा मतभेद समाजवादकी दाशनिक विचारधारासे हैं। 
द्रृतवादी दर्शन जगत॒की आध्यात्मिक, राजनीतिक, भोतिक, 
बोद्धिक, साम्प्रदायिक ओर सामाजिक समस्याआंकों सुल्यझा 
नहीं सकते, यह काम तो कोई अद्वतवादी दशन ही कर सकता 
है । माक्संवादी दर्शन अद्वेतमूलक है । यह उसको अच्छाई हैं। 
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परन्तु उसकी त्रुटि यह हे कि वह जिस मूलतत्व मेटर-प्रधान-को 
प्रतिपादित करता है' वह जड़ है । इसी जड़ पदार्थ से चेतना का 
विकास हुआ | बाहर परिम्थितियोंने उन गुणोंका भ्रादुर्भाव 
कराया है जिनको हम सदूगुण कहते हैं ओर मनुष्यता की शोभा 
मानते हैं । चेतनाबिशिष्ट प्रधानकों ही हम आत्मा कहते 
हैं। मृत्युके समय चेतनाका लोप हो जाता, है ओर आत्मा 
विनष्ट हो जाती है । इसलिए माक्संवादी के सामने व्यक्ति 
ओर समाज के ऐहिक जीवन की सुव्यवस्थाका ही लक्ष्य है। 
वह किसी अन्य' जीवन की सत्ता स्वीकार ही नहीं करता | 


में ऐसा मानता हूँ कि जगत्‌का मूछ एक अद्वय चिन्मय 
पदार्थ है । इसे चेदान्तके आचार्य ब्रह्म कहते हैं । यह चेतन 
ईश्वरसे भी परे ओर सूक्ष्म है। मायाके द्वारा बह ईश्वर ओर 
फिर क्रमशः प्रत्यगात्मा ओर उस जड़ पदार्थके रूपमें अभिव्यक्त 
होता है जिसको साख्याचायय प्रधान कहते हैं। इसके स्वरूपको 
ठीक ठीक न पहिचानते हुए माक्सवाद इसीको मेटर कहता है। 
इसीसे अन्तःकरणुका, इन्द्रियोंका और भोतिक जगत्‌का विकास 
हुआ है । विकासक्रम सांख्यकी पुस्तकोंमें दिया हुआ है, मैंने 
भी भारतीय स॒पश्ठिकस विचार तथा चिद्दिलासमें उसके कुछ 
अंशोपर विचार किया है| इस विक्रासक्रमका विस्तार विज्ञानका 
विपय है' ओर सभी दाशनिकवाद इस सम्बन्ध वज्ञानिकोंके 
कथनोंको माननेके लिए बाध्य है । 


भोतिक बन्धनमें पड़ी हुई भी आत्मा अपने स्वरूपसे 
प्रथक नहीं हो सकती । वह स्वरूप चाहे कितना भी आवबूत हो 
परन्तु मिट नहीं सकता। आत्मा निरन्तर बन्धनाोकों तोड़कर 
अपने उस स्वरूपमें स्थित होना चाहती है । प्रत्येक आत्माका 
यही प्रयास है, इसीलिए अज्ञानवशात सब आपसभें टकराते 


हैं 
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हैं। सबका लक्ष्य एक ही है ओर बिना एक दूसरेके मार्गमें बाधा 
डाले सब उसको ग्राप्त कर सकते हैं पर अविद्याके कारण 
एक दूसरेके मागके कण्टक बन जाते हैं। हमारा प्रत्येक काम 
दो शक्तियोंके संघरंषंका परिणाम है, जीवका स्वतन्त्र होनेका 
प्रयास ओर बाहरी परिस्थिति | जीवनके प्रयासके दो अवयब हैं, 
आत्माका चतन्य स्वरूप ओर उसमें पुनः स्थिति होनेकी ओर 
ऊ्ुकाव तथा पिछली अनुभूतियोंसे रडिजत बुद्धि | पिछली अनु- 
भूतियोंमें वह सब प्रभाव अन्तर्गत हैं जो इस दशरीरमें तथा 
शरीरान्तरमें प्रकृति और दूसरे जीवोंसे टकरानेसे उसपर पड़े 
हैं। बाहरी परिस्थितियोंके भी दो अंश हैं। एक तो प्राकृतिक 
हम्विपय, कलू-पुज तथा अन्य जड़वस्तु, दूसरे अन्य जीव 
ओर उनके विचार और व्यवहार। बस इन्हीं शक्तियोंके 
संघपसे जगतकी प्रगति होती रहती है। जो मनुष्य समाजकी 
गतिविधिका अध्ययन करना चाहता हो ओर उसमें सुधार 
करना चाहता हो उसको आचार, विचार, कानून, शिक्षण, 
सामाजिक सब्भठन, शासनपद्धूति, आर्थिक व्यवस्था, सभी 
बातों पर ध्यान देना होगा । आर्थिक व्यवस्थाका महत्व बहुत 
बड़ा है, पर उसीको सब कुछ नहीं माना जा सकता। जो 
लोग सामूहिक जीवनके नियन्त्रण करनेवाले हैँ उनको यह 
बात ध्यानमें रखनी होगी कि उनको ऐसे भ्राणियोंके छिए 
प्रबन्ध करना हे जिनके व्यक्तित्वका आधार एक नित्य चेतन 
पदार्थ है ओर जो अपनी अनुभूतियोंका संस्कार मरने पर भी 
अपने साथ ले जायगे। 

यह अधिकरण मेरे दाशनिक विचारोंकी व्याख्याके छिए 
नहीं लिखा गया हैँ। परन्तु इससे इतना तो पता चछ सकता हे 
कि मैं व्यवहारिकि समाजवादको अब्वत वेदान्तकी मित्तिपर खड़ा 


छा 


शक 


श्श्य समाजवाद 


करना चाहता हैं। मेरा विश्वास है कि सगाजवादका जो सार 
अंश है. उसका शांकर अद्ठ तबादके साथ अच्छी तरह समन्वय 
हो सकता है। जगतके मूलमें जड़ पदार्थको माननेसे उससे 
चेतनका विकास, मलुप्योर्मे सदगुणोका समुदय, स्वाथंचु द्धिके 
ऊपर पराथबुद्धिका उत्कप, जसी बातें ठीक टीक समभमे 
नहीं आती ओर न मानव जीवनके लक्ष्यका स न्तोपजनक 
स्वरूप ही स्थिर होता है। अध्यात्ममूलक समाजवाद सनुष्य 
समाजके कल्याणका उत्कृष्ट साथन हैं। मेरा बिश्वास हे कि 
वही हमको विशुद्ध समष्टिवादी व्यवस्थाकी ओर ले जा सकता 
है ओर मानव जगतको मनुप्यसमाज बना सकता हैं । 
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